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எல்லாச்‌ சமயங்களும்‌ கடவுளை வழிபட ஏற்பட்டனவே 
ஆகும்‌. எல்லாச்‌ சமயங்களும்‌ கடவுள்‌ ஒருவர்‌ என்றே சொல்‌ 
கின்றன. ஒருவரேயான அந்தக்‌ கடவுள்‌ எந்தச்‌ சமயத்தின்‌ மூலம்‌ 
வழிபட்டாலும்‌ அதை ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்தான்‌ செய்வார்‌. 
எனவே, எவருமே தாங்கள்‌ பிறந்த மதத்தைவிட்டு இன்னொரு 
மதத்தைத்‌ தழுவ வேண்டியதில்லை. 


கோயில்‌, சர்ச்‌, மசூதி, விஹாரம்‌ முதலிய கட்டடங்கள்‌ 
ஒன்றுக்கொன்று வித்தியாசப்படலாம்‌. உள்ளே இருக்கிற 
மூர்த்தி அல்லது சின்னம்‌ மாறுபடலாம்‌. ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
சடங்குகளும்‌ வேறு வேறாக இருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ AWS 
இரகம்‌ செய்றெ பரமாத்மா மாறவில்லை. ஒவ்வொரு தேச 
ஆசாரத்தையும்‌, ஒவ்வொருவித ஜனக்கூட்டத்தின்‌ மனப்‌ 
பான்மையையும்‌ பொறுத்துப்‌ பல்வேறு சமயங்கள்‌ ஏற்பட்டி 
ருக்கின்றன. இவையெல்லாம்‌ ஒரே பரமாத்மாவை அவரவர்‌ 
மனோபாவப்படி பக்தி செய்து, அவரோடு சேருவதற்கு வழி 
செய்பவையே. எனவே, எவரும்‌ தங்கள்‌ மதத்தை விட்டுவிட்டு 
இன்னொன்றுக்கு மாற வேண்டியதில்லை. இப்படி மதம்‌ மாறு 
இறவர்கள்‌ தாங்கள்‌ பிறந்த மதத்தைக்‌ குறைவுபடுத்துவது மட்டு 
மின்றி, தாங்கள்‌ சேருகிற மதத்தையும்‌ குறைவு படுத்து 
கிறார்கள்‌; கடவுளையும்‌ குறைவுபடுத்துகிறார்கள்‌. 


“தங்களது பிறந்த மதத்தில்‌ குறை தோன்றியதால்தான்‌ 
ஒருவர்‌ அதை விடுகிறார்‌. ஆனால்‌ புதிதாகச்‌ சேருகிற மதத்தை 
யும்‌ அவர்‌ குறைவுபடுத்துகிறார்‌ என்று ஏன்‌ ஸ்வாமிகள்‌ சொல்‌ 
Apri? என்று ' உங்களுக்குத்‌ தோன்றலாம்‌. சொல்கிறேன்‌; ` 
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கடவுள்‌ எல்லா மதங்களுக்கும்‌ பொதுவானவர்‌ என்ற எண்ணம்‌ 
இல்லாமல்‌ அவரைக்‌ குறுக்குவதால்தானே ஒரு மதத்தை விட்டு 
இன்னொன்றில்‌ சேருகிறார்கள்‌? தங்கள்‌ மத்த்துக்‌ கடவுள்‌ 
பிரயோஜனமில்லாதவர்‌ என்று நினைத்து. இன்னொரு 
மதத்துக்குத்‌ தாவுகிறார்கள்‌. மாறுகிற புது மதக்‌ கடவுளாவது 
எல்லோரையும்‌ தழுவுவதாக நினைக்கிறார்களா? இல்லை. 
அப்படி நினைத்தால்‌ மாறவே வேண்டாம்‌. இவர்கள்‌ தாங்கள்‌ 
பிறந்த _ மதத்திலேயே இருந்து வழிபட்டாலும்‌, இப்போது 
இவர்கள்‌ மாறுகிற மதத்தின்‌ கடவுள்‌ இவர்களுக்கு அனுக்‌ 
இரகம்‌ செய்வார்‌ என்ற நம்பிக்கை இவர்களுக்கு இல்லாததால்‌ 
தானே மதமாற்றத்துக்கே அவசியம்‌ ஏற்பட்டது. அதாவது 
தாங்கள்‌ மாறுகிற புது மதத்துக்கும்‌, அதன்‌ கடவுளுக்கும்கூட 
இவர்கள்‌ குறுகலான எல்லை கட்டி விடுகிறார்கள்‌. ஒரு 
fs கெளரவ புத்தி இருப்பதாக நினைத்து அதற்கு மாறு 
ne அதை வாஸ்தவத்தில்‌ அகெளரவப்படுத்தி விடு 


“ ‚DD மதங்களுக்கும்‌ ஹிந்து மதத்துக்கும்‌ உள்ள ஒரு பெரிய 

த்தியாசம்‌, நம்முடைய ஹிந்து மதம்‌ ஒன்றுதான்‌ “இது 
ஒன்றே மோட்ச மார்க்கம்‌” என்று சொல்லாமலிருக்கிறது. 
நம்முடைய வைதிக மதத்தில்தான்‌ பிறரைத்‌ தன்‌ மதத்துக்கு 
மாற்றுவது என்பதே கிடையாது. ஏனென்றால்‌ ஒரே பரமாத்‌ 
மாவை அடைவதற்கான பல மார்க்கங்களே பல மதங்களும்‌ 
என்று நம்‌ முன்னோர்கள்‌ நன்கு உணர்ந்திருந்தனர்‌. ஹிந்து 


மையைக்‌ குறித்துப்‌, பெருமைப்பட வேண்‌ ம்‌. வேதம்‌ “ 
` ப்‌ ட ப்‌ ப்‌ ம்‌ ன்‌ © 
ஸத்தியத்தைத்தான்‌ ஞானிகள்‌ பல ee சொல்‌ 
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இல்லை. நம்முடைய நீண்ட கால சரித்திரமே இதற்குச்‌ சான்று. 
சகல சரித்திர ஆராய்ச்சிக்காரர்களும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்கிற 
விஷயம்‌ இது. தூரக்கிழக்கு (Far East)| முதலான தேசங்களில்‌ 
ஸ்ரீ விஜய சாம்ராஜ்யம்‌ முதலிய ஹிந்து ராஜ்யங்கள்‌ ஏற்பட்ட 
போதுகூட நிர்ப்பந்த மதமாற்றமே இல்லை (Forced Conver- 
sion) என்றும்‌, நம்‌ கலாசாரத்தைப்‌ பார்த்துச்‌ சந்தோஷப்‌ 
பட்டு, அன்னியர்களே நம்‌ மதத்தைத்‌ தாங்களாக எடுத்துக்‌ 
கொண்டார்கள்‌ என்றும்‌. சரித்திரக்காரர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
அனேக சமயங்களில்‌ வியாபாரம்‌ மூலமே நம்‌ மத அம்சங்கள்‌ 
பிற தேசங்களில்‌ புகுந்தது என்றும்‌, வாள்‌ மூலம்‌ அல்ல 
என்றும்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 
என்‌ அபிப்பிராயப்படி ரொம்பவும்‌ ஆதி காலத்தில்‌ 
லோகம்‌ முழுவதிலும்‌ வேத மதம்தான்‌ இருந்தது. பிற்பாடு 
ஆங்காங்கே வெவ்வேறு மதங்கள்‌ உண்டானாலும்‌ நம்‌ மதத்‌ 
தின்‌ அம்சங்கள்‌ குறைந்தபட்சம்‌ இடிபாடுகளாக (Ruins), 
'பழைய ஞாபகச்‌ சின்னங்களாக (Relics) வாவது அங்கெல்லாம்‌ 
இன்னமும்‌ காணப்படுகின்றன. இப்படி நான்‌ சொல்வதை 
guys கொள்ளாத ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்கூட நம்‌ பாரத 
நாகரிகத்தை மற்ற நாடுகளில்‌ தாங்களாகவே விரும்பி ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்களேயன்றி, பலவந்தத்தின்‌ மீதல்ல என்று ஒப்புக்‌ 
கொள்கிறார்கள்‌. 
ஒருத்தனைப்‌ புது: “மதத்துக்கு மாற்றுவது என்றால்‌ அதற்‌ 
கென ஒரு சடங்கு (Ritual) இருக்க வேண்டும்‌. இப்போது” 
“கன்வெர்ட்‌' செய்கிற மதங்களில்‌ எல்லாம்‌ அப்படி ஒன்று - 
ஞானஸ்நானம்‌ (Babtism)| என்றெ மாதிரி ஏதாவது ஒன்று - 
இருக்கிறது. மற்ற. எந்த *மதத்தையும்விட மிக அதிகமான 
சடங்குகளைச்‌ சொல்கிற ஹிந்து சாஸ்திரங்களைப்‌ பார்த்தால்‌, 
இப்படி நம்‌ மதத்துக்கு மற்ற மதஸ்தன்‌ ஒருத்தனை மாற்ற ஒரு 
.சடங்கும்‌ இருக்கக்‌ காணோம்‌. இதுவே நாம்‌ மத மாற்றத்தை 
விரும்புகிறவர்கள்‌ அல்ல என்பதற்கு அத்தாட்சி. 
ரயிலடியில்‌ பிரயாணிகள்‌ வந்திறங்கியதும்‌ ஜட்காக்காரன்‌, 
ரிக்ஷாக்காரன்‌, டாக்ஸிக்காரன்‌ என்று பலபேர்‌ வந்து சூழ்ந்து 
கொள்கிறார்கள்‌. எவனுடைய வண்டியில்‌ ஏறிக்கொண்டாலும்‌ 
போக வேண்டிய இடத்துக்குப்‌ போய்ச்‌ சேரலாம்‌. வண்டிக்‌ 
காரர்கள்‌ கிராக்கி பிடிப்பதற்காகப்‌ போட்டி போடுவதைத்‌ ' 
தவறு என்று சொல்வதற்கில்லை. அது அவர்கள்‌ பிழைப்பு. 
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ஆனால்‌ கடவுள்‌ என்கிற ஒரே ல௯்ஷியத்துக்கு அழைத்துச்‌ செல்‌ 
வதற்காக வெவ்வேறு மதஸ்தர்கள்‌ போட்டி போட்டுக்‌ 
கொண்டு மதமாற்றத்தில்‌ முனைவது . அர்த்தமற்ற காரியம்‌. 


நதியின்மேல்‌ பாலம்‌ போட்டிருக்கிறது. அதில்‌ பல வளைவு 
கள்‌ இருக்கின்றன. எல்லா வளைவுகளும்‌ ஒரே அளவாகக்‌ 
கட்டப்பட்டவைதாம்‌. ஆனால்‌ ஒவ்வொரு வளைவுக்கும்‌ 
கிட்டத்தில்‌ இருப்பவனுக்கும்‌ அந்தந்த வளைவே பெரிதாகவும்‌, 
மற்றவை சின்னதாகவும்‌ தெரியும்‌. இப்படியே அந்தந்த மதஸ்‌ 
தர்களுக்கும்‌ தங்கள்‌ மதமே பெரிதாகத்‌ தெரிவதால்‌, பிறரை 
அதற்கு அழைக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌, எல்லா வளைவுகளும்‌ ஒரே 
அளவுதான்‌. யாரும்‌ 'தாங்கள்‌ பிறந்த மதத்தைவிட்டு விலக 
வேண்டியதில்லை. 


மதங்களுக்கடையே கோட்பாடுகளிலும்‌ அனுஷ்டானங்‌ 
களிலும்‌ சில வித்தியாசங்கள்‌ இருப்பதில்‌ தவறில்லை. எல்லா 
மதங்களையும்‌ ஒரேபோல்‌ ஆக்க வேண்டிய அவசியம்‌ 
இல்லை. ஒரேமாதிரி ஆக்காமலே, எல்லா மதஸ்தர்களும்‌ 
மனத்தில்‌ ஒற்றுமையோடு இருப்பதுதான்‌ அவசியம்‌. 
'யூனிஃபார்மிடி' அவசியமில்லை; 'யூனிடி' இருப்பதே 
அவசியம்‌. 


மத போதகரின்‌ 
. யோக்கியதாம்சங்கள்‌' 


இப்போது உலக நாடுகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ உள்ள ஏராள 
மான தத்துவ ஆராய்ச்சிக்காரர்களும்‌ ஆத்ம சாதக்ர்களும்‌ 
அத்வைதத்தையே பரம தத்துவமாக அங்ககரிக்கிறார்கள்‌. 
என்னை அத்வைத மத குரு என்று சொல்கிறீர்கள்‌. ஆனபடி 
யால்‌ அத்வைத சம்பிரதாயத்தைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ இவ்வளவு 
பேர்‌ இருப்பதற்குக்‌ காரணம்‌ அதன்‌ சித்தாந்தத்தில்‌ உள்ள 
சிறப்புத்தான்‌ என்று நான்‌ சொல்வேன்‌ என்று எதிர்‌ 
பார்ப்பீர்கள்‌! è 
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ஆனால்‌, எனக்கு நானே யோசித்துப்‌ பார்க்கிறேன்‌. 
அத்வைத சித்தாந்தம்‌ ஒன்றை மட்டும்தான்‌ சகல ஜனங்களும்‌ 
பின்பற்றுகிறார்களா? உலகில்‌ எத்தனையோ சித்தாந்தங்களை, 
எத்தனையோ மதங்களை மக்கள்‌ அனுசரிக்கிறார்கள்‌. ஒரு 
தேசத்து மக்களே ஒரு மதத்திலிருந்து இன்னொரு மதத்துக்கு 
மாறவும்‌ செய்கிறார்கள்‌. புத்தரின்‌ காலத்தில்‌ வைதிக மதஸ்தர்‌ 
கள்‌ பெளத்ததில்‌ சேர்ந்தார்கள்‌. பிற்காலத்திலும்‌ எத்தனையோ 
ஹிந்துக்கள்‌ கிறிஸ்துவ மதத்திலும்‌ முகம்மதிய மதத்திலும்‌ 
சேர்ந்திருக்கறொர்கள்‌. ஜைனர்கள்‌ வைஷ்ணவர்களாக மாறி 
புஷ்டி 'மார்க்கிகள்‌' என்று பெயர்‌ பெற்றிருக்கிறார்கள்‌. 
ஸ்ரீ ராமானுஜர்‌ காலத்தில்‌ பலர்‌ விசிஷ்டாத்வைதிகளானார்‌ 
கள்‌. ஸ்ரீமத்வரின்‌ காலத்தில்‌ பலர்‌ மத்வ சித்தாந்தத்தை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. ஸ்ரீ ஆதிசங்கரரின்‌ காலத்தில்‌ அவைதிக மதங்‌ 
களான பெளத்தம்‌, ஜைனம்‌ முதலியவற்றுக்கு நலிவு ஏற்‌ 
பட்டது. வைதிக மதத்தில்‌ ஒரு பாகமாகிய கர்ம மார்க்கத்தை 
மட்டும்‌ அனுசரித்து வந்தவர்கள்‌ அவரது காலத்தில்‌ பூரண 
வைதிகமான அத்வைதத்துக்குத்‌ திரும்பினார்கள்‌. ஒரு 
காலத்தில்‌ கொடி கட்டிப்‌ பறந்த மதங்கள்‌ பிற்பாடு ஏன்‌ தவிடு 
பொடியாக வேண்டும்‌? இப்படியாக ஒரு சமயத்தை, சித்தாந்‌ 
தத்தை ஏற்கிற சகல ஜனங்களும்‌ அதன்‌ தத்துவங்களை 
ஆராய்ந்து பார்த்து அதனால்தான்‌ அதில்‌ சேருகிறார்களா? 
அறிவாளிகள்‌ வேண்டுமானால்‌ சித்தாந்தங்களை எடை 
போட்டு அதில்‌ சேரலாம்‌. ஆனால்‌, ஒரு மதத்திலுள்ள ஏராள 
மான பொது ஜனங்களைப்பற்றி இப்படிச்‌ சொல்லலாமா? 
நான்‌ அப்படிச்‌ சொல்ல மாட்டேன்‌! 

பொது ஜனங்கள்‌ தத்துவத்துக்காகவே ஒரு மதத்தை ஏற்‌ 
இறார்கள்‌ என்றால்‌, அவர்களிடம்‌, 'உங்கள்‌ மத சித்தாந்தங்‌ 
களைச்‌ சொல்லுங்கள்‌” என்று கேட்கும்போது அவர்களுக்குச்‌ 
சொல்லத்‌ தெரிய வேண்டும்‌! மற்ற சித்தாந்தங்களைவிட 
இவை சிரேஷ்டமானவை என்பதற்கு அவர்களுக்குக்‌ காரணம்‌ 
சொல்லத்‌ தெரிய வேண்டும்‌. ஆனால்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ எந்த 
மதத்திலும்‌ இருக்கிற ஏராளமான பொதுஜனங்களுக்கு அந்தந்த 
மதத்தைப்‌ பற்றிய கொள்கைகள்‌ இப்படி விவாதிக்கிற : 
அளவுக்கு நுணுக்கமாகத்‌ தெரியாது. நம்முடைய ஹிந்து 
மதத்தில்‌ உள்ளவர்களுக்கோ அடியோடு தெரியவே 
தெரிய வ்‌ 
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எனவே, எந்த மதமும்‌ அதில்‌ உள்ள தத்துவத்தினால்‌ 
மட்டும்‌ வளருவதில்லை என்பதுதான்‌ என்‌ அபிப்ராயம்‌. 
சாமானிய ஜனங்களுக்குத்‌ தத்துவத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கவலை 
இல்லை. நல்ல குணம்‌, நல்ல பழக்கம்‌ உள்ளவராக, கருணையும்‌ 
சாந்தமும்‌ உள்ளவராக ஒரு மகான்‌ வந்தால்‌ அவரைப்‌ பார்த்த 
மாத்திரத்தில்‌ ஜனங்களுக்கு நம்பிக்கை உண்டாகிறது. அவர்‌ 
எந்தத்‌ தத்துவத்தைச்‌ சொன்னாலும்‌ அது நல்லதாகத்தான்‌ 
இருக்கும்‌ என்ற திடமான நம்பிக்கையுடன்‌ அவரது மதத்தில்‌ 
ஜனங்கள்‌ சேருகிறார்கள்‌. மாறாக, ஒரு மதக்‌ கோட்பாடுகள்‌ 
எத்தனைதான்‌ பரம தத்துவங்களை விளக்கினாலும்‌, அந்த 
மதப்‌ பிரதிநிதியாக இருக்கிறவர்களிடத்தில்‌ ஓழுங்கு தப்பி 
விட்டால்‌ உடனே அந்த ம்தம்‌ அழியத்‌ தொடங்கி விடுகிறது. 
ஒன்றுக்கொன்று நேர்‌ விரோதமான தத்துவங்களைக்‌ கொண்ட 
மதங்களுக்கு ஏன்‌ மக்கள்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமாகப்‌ போகிறார்கள்‌ 
என்றால்‌ இதற்கு நேராகக்‌ (Direct) காரணம்‌ சொல்லத்‌ தெரிய 
வில்லை. ஆனால்‌, 'இதுவே விசேஷமானது” என்று ஜனங்கள்‌ 
தலைக்குமேலே தூக்கி வைத்துக்‌ கூத்தாடிக்‌ கொண்டிருந்த 
மதங்கள்‌ எப்படி மங்கி அழிந்தன என்று பார்த்தால்‌, அதற்குக்‌ 
காரணம்‌ தெரிகிறது. இதிலிருந்தே அவை எப்படி ஜனங்களை 
முதலில்‌ கவர்ந்தன என்பதற்கும்‌ பதில்‌ கிடைக்கிறது. அதாவது, 
ஒரு மதம்‌ எப்படி அழிகிறது என்று பார்த்தாலே அது எப்படி 
வாழ்கிறது, வளர்கிறது: என்பதும்‌ புரிகிறது. 

எந்தத்‌ தேசத்திலும்‌ எந்த ஒரு மதமும்‌ எப்படி அழிந்தது 
என்று பார்த்தால்‌, அந்த மதத்தை வளர்க்கிற ஸ்தாபனங்‌ 
களிலும்‌, அதன்‌ முக்கியஸ்தர்களிடமும்‌ ஒழுங்கீனம்‌ உண்டான 
போதே இந்த அழிவு ஏற்பட்டிருக்கிறது. 

புத்தர்‌ வந்தார்‌. அவரது சரித்திரத்தைக்‌ கேட்கக்‌ கேட்க, 
பால்‌ வடிகற அவரது விக்கரகங்களைப்‌ பார்க்கப்‌ பார்க்க 
நமக்கே சாந்தமும்‌ கருணையும்‌ ஆனந்தமும்‌, அவரிடம்‌ ஒரு மரி 
யாதையும்‌ உண்டாகின்றன. அந்தக்‌ காலத்து ஜனங்களுக்கும்‌ 
இப்படித்தான்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. பிற்காலத்தில்‌ பெளத்த 
விஹாரங்களில்‌ எத்தனை ஒழுக்கக்‌ கேடு ஏற்பட்டது என்பதை, 
மகேந்திர பல்லவன்‌ எழுதிய 'மத்தவிலாஸப்‌ பிரஹஸனம்‌' 
என்கற ஹாஸ்ய நாடகத்திலிருந்து தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. 
இதே காலத்தில்தான்‌. புத்த மதம்‌ மங்கிப்‌ போகத்‌ தொடங்‌ 
கியது. அதாவது சமயப்‌ பிரதிநிதிகளின்‌ தன்மையைப்‌ 
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பொறுத்தே சமய வளர்ச்சியும்‌ நலிவும்‌ ஏற்படுகின்றன. 

புத்தருக்குப்‌ பிறகு ஆதிசங்கரர்‌ பரம உத்தமமான 
மனிதராக வந்தார்‌ என்றால்‌ ஜனங்கள்‌ அவரிடம்‌ திரும்பு 
கிறார்கள்‌. அப்புறம்‌ ராமானுஜர்‌, மத்வர்‌ என்று இப்படித்‌ 
தங்கள்‌ . சொந்த வாழ்க்கையில்‌ உயர்ந்தவர்களாக விளங்கி 
யவர்கள்‌ வந்தபோது, அந்தத்‌ தனி மனிதரிடம்‌ ஜனங்களுக்கு 
உண்டான பிடிப்புக்‌ காரணமாக, அவரது சித்தாந்தம்‌ பரவி 
யது. சமீபத்தில்‌ சாந்தத்தோடும்‌ தன்னலமில்லாத தியாகத்‌ 
தோடும்‌ ஒரு காந்தி வந்தார்‌. உடனே: அவர்‌ சொன்னதையே 
“காந்தியம்‌ காந்தீயம்‌' என்ற ஒரு மதமாகக்‌ கோடானுகோடி 
ஜனங்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. தத்துவச்‌ சிறப்பால்தான்‌ 
ஒரு சித்தாந்தம்‌ வளருகிறது என்றால்‌ இன்றைக்கும்‌ அந்தக்‌ 
காந்தீயம்‌ உச்சத்தில்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஆனால்‌, நடைமுறை 
எப்படி இருக்கிறது என்பது உங்களுக்கே தெரியும்‌. 

பலாத்காரத்தினாலோ, பணத்தைக்‌ காட்டியோ பொது 
ஜனங்களை இழுக்கிற மதங்களைப்‌ பற்றி இங்கே கேள்வி 
யில்லை. பலவிதமான சமூக சேவைகளை, ஒத்தாசைகளைச்‌ 
செய்துவிட்டு, உடனே ஞானஸ்நானம்‌ பண்ணி வைக்கிறேன்‌ 
என்று ஒரு மதம்‌ இழுத்தால்‌, பாமர ஜன்ங்கள்‌ அதில்‌ வசியப்‌ 
பட்டுத்தான்‌ போவார்கள்‌. முக்கியமாகப்‌ பஞ்ச காலத்தில்‌ 
கிறிஸ்துவ மதம்‌ வளர்ந்தது என்று இதனால்தான்‌ சொல்வ 
துண்டு. இப்படியே அடிபிடிக்‌ கட்டாயமாக இஸ்லாத்தைப்‌ 
பரப்பியபோது தன்னிச்சையில்லாமலும்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமாகப்‌ 
பலர்‌ அதில்‌ சேர்ந்ததாகச்‌ சொல்வதுண்டு. இங்கேயும்கூடத்‌ 
தத்துவத்திற்காகப்‌ பொதுமக்கள்‌ ஒரு மதத்தில்‌ சேர்ந்து 
விடவில்லை என்ற மட்டில்‌ நிரூபணமாகிறது. இன்னொன்றைக்‌ 
கவனிக்க வேண்டும்‌. முக்கியமாகச்‌ சேரி மக்களைத்தான்‌ பாதிரி 
“மார்கள்‌ மதம்‌ மாற்ற முற்பட்டார்கள்‌. “உங்களை எல்லாம்‌ 
உங்கள்‌ மதத்தில்‌ தாழ்த்தி வைத்திருக்கிறார்கள்‌; எங்களிடம்‌ 
வந்தால்‌ உயர்த்தி விடுகிறோம்‌; படிப்பு, வைத்தியம்‌ எல்லாம்‌ 
இலவசமாகத்‌ தருகிறோம்‌' என்று செல்வாக்கோடு ராஜாங்‌ 
கத்தின்‌ ஆதரவோடு பிரகடனம்‌ செய்தார்கள்‌. அப்படியும்‌ 
சேரி ஜனங்கள்‌ எல்லோரும்‌ அதில்‌ போய்ச்‌ சேரக்‌ காணோமே! 
ஏராளமான அந்த மக்கள்‌ தங்கள்‌, பிறந்த மதத்தில்‌ எத்தனை 
தாழ்த்தி வைக்கப்பட்டதாகத்‌ தோன்றினாலும்‌ பரவாயில்லை 
என்று நினைத்து, தங்களுக்கு இன்னொரு மதத்தால்‌ கிடைக்கிற 
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வசதிகளையெல்லாம்‌ துச்சமாக நினைத்து, அதற்குப்‌ போகா 
மல்தானே இருந்திருக்கிறார்கள்‌. இப்படி இருந்ததற்கு. அவர்‌ 
களுடைய நல்ல பண்பு ஒரு காரணம்‌ என்பது இருக்கட்டும்‌; 
இன்னொரு காரணம்‌, நம்‌ மதத்தில்‌ ஒவ்வொரு தலைமுறை 
யிலும்‌ பரம உத்தமமான மகான்கள்‌ தோன்றிக்‌ கொண்டு 
வந்திருப்பதுதான்‌. “இந்த மகான்‌ இருக்கிற மதத்திலேயே 
நாமும்‌ இருப்போம்‌' என்று அதிலேயே சேரி ஜனங்கள்‌ உள்பட 
எல்லோரும்‌ ஒட்டிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. 


மத மாற்றம்‌ செய்கிறவர்களை நாம்‌ கரிக்க வேண்டி 
யதில்லை; துவேஷிக்க வேண்டியதில்லை. அவர்கள்‌' கட்டாயப்‌ 
படுத்தியாவது, அல்லது ஆசை காட்டி வசியப்படுத்தியாவது 
மற்றவர்களைத்‌ தங்கள்‌ மதத்தில்‌ சேர்க்க நினைப்பதற்குக்‌ 
காரணம்‌ அவர்களுக்குத்‌ தங்கள்‌ மதமே பரம சத்தியம்‌ என்கிற 
தில்‌ இருக்கிற நம்பிக்கைதானே? இதை ஏற்றால்தான்‌ மற்றவர்‌ 
களுக்கும்‌ கதி மோக்ஷம்‌ உண்டு; இப்படி அவர்களுக்கு ஒரு 
பெரிய க்ஷேமத்தைச்‌ செய்வதற்காகப்‌ பலவந்தம்‌, வசியம்‌ 
இவற்றைக்‌ காட்டினால்கூடத்‌ தப்பில்லை என்ற நல்‌ 
லெண்ணத்திலேயே அவர்கள்‌ மதமாற்றம்‌ செய்கிறார்கள்‌ 
என்றே வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 

பலாத்காரம்‌ அல்லது பணபலம்‌ இவற்றைக்‌ கைக்‌ 
கொள்ளாத எல்லா மதங்களும்‌ அவற்றின்‌ குருமார்கள்‌, 
போதகர்கள்‌, பிரசாரகர்கள்‌ ஆகியோரது குணத்தைக்‌ 
கொண்டுதான்‌ வளர்ந்திருக்கின்றன. ஒரு மதத்தின்‌ பிரதிநிதி 
யிடத்தில்‌ வெளிவேஷம்‌ மட்டும்‌ இருந்தால்‌ போதாது; எந்தத்‌ 
தத்துவத்தைச்‌ சேர்ந்தவராயினும்‌ அவருக்குத்‌ தன்னல 
எண்ணமே இருக்கக்‌ கூடாது; துவேஷம்‌ கூடாது; நல்‌ 
லொழுக்கம்‌ இருக்க வேண்டும்‌; நல்ல தபஸ்‌ இருக்க வேண்டும்‌; 
சாந்தமும்‌ கருணையும்‌ நிரம்பியிருக்க வேண்டும்‌ இப்படிப்‌ 
பட்டவர்களுடைய குண விசேஷத்தாலேயே அவர்களைத்‌ 
தேடி வருதிறவர்களின்‌ தோஷங்களும்‌ போய்விடவேண்டும்‌. 


இப்படிப்பட்ட வர்களை: உண்டுபண்ணுவதே இப்போதும்‌ 
நம்‌ மதம்‌ தழைக்க வழி, எதிர்ப்பிரசாரம்‌ எதுவுமே வேண்டாம்‌. 
மதநெறிகளை உயிரோடு வாழ்ந்து காட்டிக்‌ கொண்டிருக்கிற 
பிரதிநிதிகள்தான்‌ வேண்டும்‌! இவர்களால்தான்‌ இதுவரை 
யுகயுகாந்தரமாக நம்‌ மதம்‌ உயிரோடிருந்து வந்திருக்கிறது. 
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இனிமேலும்‌ இப்படிப்பட்டவர்களால்தான்‌ அது உயிர்‌ வாழ 
வேண்டும்‌. 

ஒருவன்‌ சண்டை போட்டு மதம்‌ மாறுகிறேன்‌ என்றால்‌ 
எதிர்த்துப்‌ படை திரட்டிச்‌ சண்டை போட என்னால்‌ ஆகாது. 
அல்லது கோடி கோடியாய்ச்‌ செலவழித்து ஆஸ்பத்திரி, ஸ்கூல்‌ 
வைத்து ஒருத்தன்‌ மதமாற்றம்‌ செய்கிறான்‌ என்றால்‌, அதைப்‌ 
போலக்‌ கோடிக்கணக்கில்‌ செலவழிக்க எனக்கு ஐவேஜி 
யில்லை. இது இரண்டும்‌ இருப்பதாகவே வைத்துக்‌ கொண்‌ 
டாலுங்கூட, இதனால்‌ செய்யும்‌ மாறுதல்‌ உண்மையானதும்‌ 
(genuine) இல்லை; அது நிலைத்தும்‌ நிற்காது. ஏனென்றால்‌, 
நம்மை விடவும்‌ பலிஷ்டர்களாகவோ, நம்மைவிடவும்‌ 
ரொம்பப்‌ பண வசதி உள்ளவர்களாகவோ இன்னொரு கூட்டம்‌ 
வந்தால்‌, அது நம்‌ பலத்தாலும்‌ பணத்தாலும்‌ செய்ததை 
யெல்லாம்‌ அழித்துவிட்டு, தானே ஜயித்துவிடும்‌! ஆனபடி 
யால்‌ இந்த: வெளிச்சக்திகளை நம்பிக்‌ கொண்டிராமல்‌, நம்‌ 
ஆத்ம சக்தியை நம்பி உள்ளுக்குள்ளே நம்மை உயர்த்திக்‌ 
கொள்வதே நாம்‌ செய்ய வேண்டியது. அப்போது எந்தப்‌ 
பிரசாரமும்‌, சண்டையும்‌, வசியமும்‌ இல்லாமலே நம்‌ மதம்‌ 
தழைத்து வாழும்‌. இப்போது இதர தேசங்களில்‌ புத்திமான்கள்‌ 
ஏராளமாக, 'அத்வைதம்‌ அத்வைதம்‌' என்று அதைத்‌ தலைக்கு 
மேல்‌ வைத்துக்‌ கொண்டிருப்பதற்கு அதன்‌ சித்தாந்தச்‌ சிறப்புக்‌ 
காரணமாயிருக்கலாம்‌. அவர்கள்‌ ஆராய்ச்சி பண்ணி, ஆத்ம 
விசாரம்‌ பண்ணி நம்‌ வேதாந்தத்துக்கு வந்திருக்கறொர்கள்‌. 
ஆனால்‌, இது பொது ஜனங்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌ பொருந்தாத 
விஷயம்‌. அவர்கள்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள ஓர்‌ உத்தம ஜீவன்தான்‌ 
வேண்டும்‌. 

இப்படி. ஒருத்தன்‌ சாந்தமும்‌, கருணையும்‌, ஞானமும்‌, 
தியாகமும்‌ நிரம்பியவனாக நம்மிடையில்‌ வர வேண்டும்‌ என்‌, 
பதற்காகவே இத்தனை உபந்நியாசங்களும்‌ பண்ணுகிறேன்‌... 
உங்களிலேயே ஒருவர்‌ அப்படித்‌ தோன்றி' விட்டால்‌ அதை 
விடப்‌ பெரிய பயன்‌ எதுவும்‌ இல்லை! 
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பெயரில்லாத 
மதம்‌ 


இதற்கு உண்மையில்‌ இந்தப்‌ பெயர்‌ கிடையாது. “ஹிந்து” 
என்றால்‌ 'அன்பு' என்று அர்த்தம்‌. ஹிம்சையை தூஷிப்பவன்‌ 
ஹிந்து என்று சிலர்‌. சொல்கிறார்கள்‌. இது சமத்காரமாகச்‌ 
சொல்வதேயாகும்‌. நம்முடைய பழைய சாஸ்திரம்‌ எதிலும்‌ 
ஹிந்து மதம்‌ என்கிற வார்த்தையே கிடையாது. 

ஹிந்துக்கள்‌ என்பது அன்னிய நாட்டினர்‌ நமக்கு வைத்த 
பெயர்தான்‌. மேல்நாட்டுக்காரர்கள்‌' ஸிந்து நதியைக்‌ கடந்தே 
நம்‌ பாரத நாட்டுக்கு வர வேண்டியிருந்ததல்லவா? ஆனபடி. 
யால்‌ ஸிந்துவை இந்து என்றும்‌, அதை அடுத்த நாட்டை 
இந்தியா என்றும்‌, அதன்‌ மதத்தை இந்து என்றும்‌ குறிப்பிட்‌. 
டார்கள்‌. ஒரு தேசத்துக்குப்‌ பக்கத்திலுள்ள மையின்‌ பெயரா 
லேயே அதை அடுத்துள்ள சமைகளையும்‌ சேர்த்துக்‌ குறிப்‌ 
பிடுவதுண்டு. வேடிக்கையாக ஒன்று சொல்கிறேன்‌: 

வடதேசத்தில்‌ பைராகி என்று யார்‌ வந்து யாசகம்‌ 
கேட்டாலும்‌, உடனே பிச்சை போட்டு விடுவார்கள்‌. நம்‌ 
தென்னாட்டு ஜனங்கள்‌ அப்படிச்‌ செய்வதில்லை என்று 
பைராகிகளுக்குக்‌ குறை. அவர்கள்‌ ஒரு பாட்டுப்‌. பாடுகிறார்‌ 
கள்‌. அதில்‌, 0 

இல்லா போபோ கஹே தெலுங்கி 

என்று ஒரு வரி. வருகிறது. 

தெலுங்கர்கள்‌ (பிச்சை) இல்லை Gum Gur என்று 
விரட்டுவதாகச்‌ சொல்கிற பாட்டு. தெலுங்கர்களானால்‌ 
“வெள்ளு வெள்ளு' என்றுதான்‌ சொல்வார்களேயன்றி, 'போ 
போ: என்று சொல்ல மாட்டார்கள்‌. “போ” என்பது தமிழ்‌ 
வார்த்தை. தமிழர்கள்தான்‌ அப்படிச்‌ சொல்வார்கள்‌. பின்‌ 
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பைராசிப்‌ பாட்டு இப்படிச்‌ சொல்வதற்குக்‌ காரணம்‌ என்ன? ` 
வடதேசத்தை விட்டுப்‌ பைராகிகள்‌ கீழே வரும்போது முதலில்‌ 
தெலுங்கு தேசம்‌ வருகிறது. ஆனபடியால்‌, அதற்குப்‌ பிறகு 
வரும்‌ தமிழ்நாட்டையும்‌ தெலுங்கு தேசமாகவே கருதி 
விட்டார்கள்‌ இந்தப்‌ பைராகிகள்‌! 
தமிழ்நாட்டைத்‌ தெலுங்கர்கள்‌ அரவநாடு என்பதும்கூட 
இதே மாதிரிதான்‌. ஆந்திர தேசத்தின்‌ கீழே உள்ள சிறிய 
பகுதிக்கு அர்வா தேசம்‌ என்று பெயர்‌. அப்புறம்‌ வரும்‌ 
பகுதிகளுக்கும்‌ அதே பெயரை வைத்து விட்டார்கள்‌. 
இந்த ரீதியில்தான்‌ ஸிந்துப்‌ பிரதேசத்தைக்‌ கண்ட 
அன்னியர்களும்‌ அதையடுத்து வந்த பாரத தேசம்‌ முழுவதை 
யும்‌ ஹிந்து தேசமாக்கி விட்டனர்‌. ; 
ஆனால்‌ ஹிந்து என்பது நமது பூர்வீகப்‌ பெயர்‌ அல்ல. 
வைதிக மதம்‌, ஸனாதன தர்மம்‌ என்றெல்லாம்‌ சொல்கி 
றோமே, அவைதான்‌ பெயரா என்றால்‌, அதுவும்‌ இல்லை. 
நம்முடைய ஆதார நூல்களைப்‌ பார்க்கும்போது இந்த 
மதத்துக்கு எந்தப்‌ பெயருமே குறிப்பிடவில்லை. 
இதைப்பற்றி நினைத்தபோது எனக்கு ரொம்பவும்‌ குறை 
யாக இருந்தது. 


இது இப்படி இருக்கட்டும்‌. 
ஒரு நாள்‌ யாரோ “ராமு வந்திருக்கிறான்‌” என்று என்னிடம்‌ 
சொன்னார்கள்‌. உடனே நான்‌ ஏதோ நினைவில்‌ ''எந்த ராமு?” 
என்று கேட்டேன்‌. “எந்த ராமுவா? அப்படியானால்‌, “ராமு'க்க 
ளில்‌ பலபேர்‌ இருக்கிறார்களா?” -என்று எதிர்க்‌ கேள்வி 
கேட்டார்கள்‌. அப்போதுதான்‌ எனக்குப்‌ பழைய ஞாபகத்தில்‌ 
இப்படிக்‌ கேட்டு விட்டோம்‌ என்று தெரிந்தது. எங்கள்‌ ஊரில்‌ 
ராமு . என்ற பெயரில்‌ நாலுபேர்‌ இருந்தார்கள்‌. எனவே, 
அவர்களுக்குள்‌ வித்தியாசம்‌ தெரிந்து கொள்வதற்காகக்‌ 
“கறுப்பு ராமு', “வெப்பு ராமு, 'நெட்டை ராமு”, “குட்டை 
ராமு' என்று சொல்வது பழக்கம்‌. அதே நினைவில்தான்‌ ஒரே 
ஒரு ராமு இருந்த ஊரிலும்‌, “abs ராமு?'" என்று கேட்டுவிட்‌ 
டேன்‌. ஒரே ராமு இருக்கிற இடத்தில்‌ எந்த அடைமொழியும்‌ 
போட வேண்டியதில்லை. 
நம்‌ மதத்திற்கு ஏன்‌ பெயரில்லை! என்பது உடனே 
புரிந்து விட்டது. பல்வேறு மதங்கள்‌ இருக்கிற போதுதான்‌ 
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ஒன்றிலிருந்து இன்னொன்றுக்கு வித்தியாசம்‌ தெரிவதற்காகப்‌ 
பெயர்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌. ஒரே மதம்தான்‌ இருந்தது 
என்றால்‌ அதற்குப்‌ பெயர்‌ எதற்கு? 


நமது மதத்தைத்‌ தவிர மற்ற மதங்கள்‌ ஒரு மகா புருஷரின்‌ 
பெயரில்‌ ஏற்பட்டவை. அந்தப்‌ பெரியவருக்கு முன்‌ அந்த 
மதம்‌ இல்லை. புத்த மதம்‌ என்றால்‌ அது கெளதம புத்தரால்‌ 
ஸ்தாபிக்கப்பட்டது. எனவே அவருக்கு முன்‌ அது இல்லை 
என்றாகிறது. ஜைன மதம்‌ என்றால்‌ அது மஹாவீரர்‌ எனப்‌ 
படும்‌ ஜீனரால்‌ ஸ்தாபிக்கப்பட்டது. கிறிஸ்துவ மதம்‌ என்றால்‌ 
கிறைஸ்டினால்‌ (இயேசு கிறிஸ்து) ஸ்தாபிக்கப்பட்டது - 
என்றிப்படி ஒவ்வொரு மதமும்‌ ஒரு பெரியவரால்‌ உண்டாக்கப்‌ 
பட்டது என்று தெரிகிறது. அந்தப்‌ பெரியவர்‌ இதை ஏற்படுத்‌ 
தினார்‌ என்னும்போதே அவருக்கு முன்னால்‌ இது இல்லை 
என்று தெரிகிறது. இவ்வளவு மதங்களும்‌ உண்டாவதற்கு 
முன்பே, நம்‌ மதம்‌ இருந்திருக்கிறது. இந்த ஒரு மதமே உலக 
மெல்லாம்‌ பரவியிருந்திருக்கிறது. இதைத்‌ தவிர வேறு மதம்‌ 
இல்லாததால்‌ இதற்குப்‌ பெயர்‌ குறிப்பிட ` வேண்டிய 
அவசியமே இருக்கவில்லை. இதை அறிந்தவுடன்‌ முன்பு எனக்கு 
இருந்த குறை மறைந்தது. அதோடு இந்த மதத்தைப்பற்றிக்‌ 
கெளரவ புத்தியும்‌ உண்டாயிற்று. 


சரி, இந்த மதம்தான்‌ ஆதி மதம்‌ என்றே இருக்கட்டும்‌. அந்த 
ஆதி காலத்தில்‌ இதை ஸ்தாபித்தவர்‌ யார்‌ என்ற கேள்வி வரும்‌. 
பெயர்‌ இல்லாத நம்‌ மதத்தை யார்‌ ஸ்தாபித்தார்‌ என்று பார்த்‌ 
தால்‌, எத்தனை ஆராய்ச்சி செய்து பார்த்தாலும்‌, 
அப்படி ஒரு ஸ்தாபகரைக்‌ கண்டுபிடிக்கவே முடியவில்லை. 
பிரம்ம சூத்திரம்‌ செய்த வியாசரைச்‌ சொல்லலாமா, இதை 
்‌ சொன்ன கிருஷ்ண பரமாத்மாவைச்‌ சொல்லலாமா என்றால்‌, 
அவர்களும்‌ தங்களுக்கு முன்னரே இருக்கிற வேதங்களைப்‌ 
பற்றிச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. சரி, இந்த வேத மந்திரங்களைச்‌ 
செய்த ரிஷிகளை ஸ்தாபகர்கள்‌ என்று சொல்லலாமா என்று 
பார்த்தால்‌, அவர்களோ 'நாங்கள்‌ இந்த வேதங்களைச்‌ செய்ய 
வில்லை” என்கிறார்கள்‌. “பின்னே உங்கள்‌ பேரில்தானே 
மந்திரங்கள்‌ எங்களுக்குக்‌ கிடைத்திருக்கின்றன? ஒவ்வொரு 
மந்திரத்தையும்‌ உபாசிக்கிறபோது அவற்றுக்கு உங்களில்‌ ஒரு 
ரிஷியின்‌ பெயரைச்‌ சொல்லித்தானே தலையைத்‌ தொட்டுக்‌ 
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கொள்கிறோம்‌?” என்று கேட்டால்‌, அந்த ரிஷிகள்‌, எங்கள்‌ 
மூலம்தான்‌ இந்த மந்திரங்கள்‌ லோகத்துக்கு வந்தன என்பது 
வாஸ்தவம்‌. அதனால்தான்‌ எங்களை மந்திர . ரிஷிகளாகச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. எங்கள்‌ மூலம்‌ வந்ததே ஒழிய, நாங்களே 
அவற்றைச்‌ செய்யவில்லை (Compose பண்ணவில்லை). நாங்கள்‌ 
அப்படியே மனம்‌ அடங்கித்‌ தியான நிஷ்டையில்‌ இருக்கிற 
போது இந்த மந்திரங்கள்‌ ஆகாயத்தில்‌ எங்கள்‌ முன்னே 
தெரிந்தன. நாங்கள்‌ அவற்றைக்‌ கண்டவர்கள்தான்‌ (மந்த்ரத்‌ 
ரஷ்டா); செய்தவர்கள்‌ (மந்திர கர்த்தா) அல்ல என்கிறார்கள்‌. 


சகல சப்தங்களும்‌ ஆகாயத்திலேயே பிறக்கின்றன. அவற்றி 
லிருந்தே த்ருஷ்டி உண்டாயிற்று. இதைத்தான்‌ Space- 
ஏற்பட்ட Vibration-sளால்‌ பிரபஞ்சம்‌ உண்டானதாக 
ஸயன்ஸில்‌ சொல்கிறார்கள்‌. ரிஷிகள்‌ தங்கள்து தபோ 
மகிமையால்‌, இந்தச்‌ சிருஷ்டியிலிருந்து ஜீவர்களைக்‌ கடைத்‌ 
தேற்றுகிற சப்தங்களை ஆகாயத்தில்‌ மந்திரங்களாகக்‌ கண்டார்‌ 
கள்‌. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ செய்ததல்ல இம்மந்திரங்கள்‌. புருஷர்‌ 
எவரும்‌ செய்யாத அபெளருஷேயமாக இந்த வேதங்கள்‌ 
ஆகாய ரூபமான பரமாத்மாவிலேயே அவரது மூச்சுக்‌ காற்‌ 
றாக இருந்தவை. அவற்றையே ரிஷிச்ரேஷ்டர்கள்‌ கண்டு 
உலகுக்குத்‌ தந்தார்கள்‌. 

இப்படித்‌ தெரிந்து கொண்டால்‌ நம்‌ மதத்தின்‌ ஸ்தாபகர்‌ 
யார்‌ என்று தெரியவில்லையே என்பதும்‌ ஒரு குறையாக 
இல்லாமல்‌ அதுவே பெருமைப்படுகிற விஷயமாக இருக்கும்‌. 
பரமாத்மாவின்‌ சுவாசமாகவே இருக்கப்பட்ட வேதங்களை 
அனுஷ்டிக்கிற அனாதி மதத்தின்‌ வாரிசுகளாக வந்திருக்கும்‌ 
மகாபாக்கியம்‌ நமக்குக்‌ ட்டியிருக்கறது என்று பூரிப்பு அடை 
வோம்‌! 


உலகம்‌ பரவிய 


à இப்போது . ஹிந்து மதம்‌ என்று சொல்லப்படுகிற நமது 


CC-0. In Public Domain. Digitized Muthulakshmi Research Academy 


மதம்‌ ஒன்றே, ஆதியில்‌ லோகம்‌ முழுவதும்‌ பரவியிருந்தது! 
அந்த ஒரே மதம்‌ இருந்ததால்தான்‌ அதற்குத்‌ தனியாகப்‌ பெயர்‌ 
வைக்க வேண்டிய அவசியமிருக்கவில்லை. இதனால்தான்‌ நம்‌ 
ஆதார நூல்களில்‌ ஹிந்து மதத்துக்குப்‌ பெயரே இல்லை, 
என்பது என்‌. அபிப்பிராயம்‌. . 


மிக மிகப்‌ பழங்காலப்‌ புதைபொருள்‌ ஆராய்ச்சிகளைப்‌ 
பார்த்தால்‌ எல்லா அன்னிய தேசங்களிலுமே நமது வேத 
சமயம்‌ சம்பந்தமான அம்சங்களை நிறையப்‌ பார்க்கிறோம்‌. 
உதாரணமாக, கிறிஸ்து பிறப்பதற்குச்‌ சுமார்‌ 1300 வருஷங்‌ 
களுக்கு முன்னால்‌ எகிப்து - தேசத்தில்‌ இரண்டு அரசர்கள்‌ 
செய்துகொண்ட உடன்படிக்கை சாஸனம்‌ பூமிக்கடியிலிருந்து 
கிடைத்திருக்கிறது.. அதில்‌ “மித்ரா வருண' சாட்சியாக இந்த 


உடன்படிக்கை செய்யப்படுவதாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 
மித்ரா - வருணர்கள்‌ நமது வேதத்தில்‌ சொல்லப்பட்ட 
தேவதைகள்‌. 


3 மடகாஸ்கரில்‌ உள்ள ஊர்களில்‌ எழுபத்தைந்து 
சதவிகிதம்‌ ஸம்ஸ்கிருத மூலத்திலி 
*ராமேஸஸ்‌ என்ற ர 
சம்பந்தம்‌ இருக்கிறது. 

பூகோளத்தின்‌ Bpi பாதியிலும்‌ இத்தகைய அடையாளங்‌ 
களே உள்ளன. மெக்ஸிகோவில்‌ நமது நவராத்திரிப்‌ பண்டிகை 
யின்போது ஓர்‌ உற்சவம்‌ நடக்கிறது. அதற்கு 'ராமஸீதா' என்று 
பெயர்‌. அங்கே பூமியை வெட்டும்‌ இடங்களிலெல்லாம்‌ 
“பிள்ளையார்‌ விக்கிரகம்‌ அகப்படுறெது. *ஸ்பெயின்‌ 
தேசத்தார்‌ புகுந்து அந்த நாட்டை. வசப்படுத்துமுன்‌ அங்கிருந்த 
பழங்குடிகள்‌ ஆஸ்டெக்ஸ்‌ (Aztecs). இது “ஆஸ்திக” என்பதன்‌ 
திரிபே. “பெருவில்‌ சரியர்க விஷு. புண்ணிய காலத்தில்‌ 
சூரியாலயத்தில்‌ பூஜை செய்கிறார்கள்‌. இவர்களுக்குப்‌ பெயரே 
இன்காஸ்‌. “இனன்‌' என்பது சூரியனுடைய பெயர்‌. “இனகுல 
திலகன்‌” என்று ராமனைச்‌ சொல்கிறோமே! CNN 

ஆஸ்திரேலியப்‌ பழங்குடிகள்‌ நிர்வாணமாக ஆடுகிற படங்‌ 
களை ஒரு புஸ்தகத்தில்‌ பார்த்தேன்‌. (ஸ்பென்ஸர்‌, கில்லன்‌ 
என்பவர்கள்‌ எழுதிய Native Tribes of central Australia என்கிற 
புத்தகத்தில்‌ 128, 129 எண்ணுள்ள படங்கள்‌) அதன்கீழ்‌ சிவா 
“+ Treaty of Rameses II With the Hittites’ 
* Baron Humboldt - quoted in Har Bilas Sarada’s ‘Hindu Superio— 
rity.” & 

CC-0. In Public Domain. Digitized iy Muthulakshmi Research Academy 


/ததிலிருந்து வந்ததாகத்‌ தெரிறெது. 
ஜப்‌ பெயருக்கும்‌ நம்‌ ராமனுக்கும்‌ 


டான்ஸ்‌ என்று போட்டிருந்தது. நன்றாகக்‌ கவனித்துப்‌ பார்த்‌ 
தேன்‌. ஆடுகிற ஒவ்வொருவர்‌ நெற்றியிலும்‌ மூன்றாவது கண்‌ 
வரைந்திருக்கிறது! 

போர்னியோ தீவில்‌ பிரம்ம சிருஷ்டி முதல்‌ யாருமே உள்ளே 
நுழையாத காடு (Virgin Forest) என்று ஒரு பெரிய காட்‌ 
டைச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. அதில்‌ உள்ளே USB 
ஆராய்ச்சி செய்தபோது, நம்‌ கிரந்த லிபியில்‌ ie 
ஒரு சாஸனம்‌ அகப்பட்டது. அதில்‌ இன்ன மகாராஜா இன்ன 
யக்ஞம்‌ செய்தான்‌. இன்னவிடத்தில்‌ யூபஸ்தம்பம்‌ நட்டான்‌. 
பிராமணர்களுக்கு கற்பக விருட்சதானம்‌ செய்தான்‌ என்று கண்‌ 
டிருக்கிறது. இதை Yupa Inscription of Mulavarman of Koeti 
என்கிறார்கள்‌. நம்‌ மதத்தை ரொம்பப்‌ பரிகாசம்‌ செய்த 
இங்கிலீஷ்காரர்கள்தான்‌ இத்தனை விஷயங்களையும்‌ கண்டு 
பிடித்துச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. 

இவையெல்லாவற்றையும்விட, எனக்குத்‌ தோன்றுகிற 
ஒன்று சொல்கிறேன்‌. வேடிக்கையாக இருக்கும்‌. “ஸகரர்கள்‌ 
யாகக்‌ குதிரையை தேடிப்‌ பாதாளத்துக்கு வெட்டிக்‌ 
கொண்டே போனார்கள்‌. அப்போது உண்டான கடலே ஸகரர்‌ 
பெயரில்‌ ‘wrar or im. கடைசியில்‌ கபில மகரிஷியின்‌ 
ஆசிரமத்துக்குப்‌ பக்கத்தில்‌ குதிரையைக்‌ கண்டார்கள்‌. அவரே 
குதிரையை அபகரித்ததாக எண்ணி அவரை ஹிம்சித்தார்கள்‌. 
அவர்‌ திருஷ்டியினாலே அவர்களைப்‌ பொசுக்கிச்‌ சாம்பலாக்கி 
விட்டார்‌.' இது ராமாயணக்‌ கதை. நம்‌ தேசத்துக்கு நேர்கழே 
உள்ள அமெரிக்காவைப்‌ பாதாளம்‌ என்று வைத்துக்‌ கொண்‌ 
டால்‌ அங்கேயிருக்கும்‌ கபிலாரண்யம்‌ (மதுரை - என்பது 
மருதை என்கிற மாதிரி) கலிபாரண்யமாக - கலிபோர்னியா 
வாக. - இருக்கலாம்‌) அதற்குப்‌ பக்கத்தில்‌ குதிரைத்‌ தீவு (Horse 
Island), சாம்பல்‌ தீவு (Ash Island) இவை உள்ளன. 

wari, ஸாகரம்‌ பற்றி இன்னொன்றும்‌ தோன்றுகிறது. 
.ஸஹாரா பாலைவனமும்‌ ஒரு காலத்தில்‌ கடலாக இருந்தது 
என்கிறார்கள்‌. ஸாகரம்தான்‌ ஸஹாராவாயிற்றோ என்று 
தோன்றுகிறது! ; 


இப்படி உலகம்‌ முழுக்க நம்‌ மதச்‌ சின்னங்கள்‌ இருப்பதைப்‌ 
பார்த்துவிட்டு, 'நம்மவர்களில்‌ சிலர்‌ இங்கேயிருந்து அங்கே 
போனார்கள்‌, அந்தத்‌ தேசத்தவர்கள்‌ இங்கே வந்தார்கள்‌, 
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பலவிதப்‌ பரிவர்த்தனை ஏற்பட்டது” என்று ஆராய்ச்சியாளர்‌ 
கள்‌ சொல்கின்றனர்‌. எனக்கோ எல்லாவிடத்திலும்‌ ஓரே தர்மந்‌ 
தான்‌ இருந்தது; இந்தச்‌ சின்னங்கள்‌ அங்கங்கேயே அதியில்‌ 
இருந்தவர்களால்‌ ஏற்பட்டவை என்றுதான்‌ தோன்றுகிறது. 


சரித்திர காலம்‌ என்று சொல்லப்படுகிற ஒரு இரண்டாயிரம்‌ 
மூவாயிரம்‌ வருஷத்துக்கு உட்பட்ட சான்றுகள்‌ மற்ற தேசங்‌ 
களில்‌ கிடைப்பதைப்‌ பார்த்து, இந்தியர்கள்‌ அங்கெல்லாம்‌ 
சென்று அங்குள்ள பழைய நாகரிகத்தை அகற்றிவிட்டு; 
அல்லது அதற்குள்ளேயே ஊறிப்போநெ மாதிரி, ஹிந்து 
நாகரிகத்தைப்‌ புகுத்தியிருக்றொர்கள்‌ என்று ஆராய்ச்சியாளர்‌ 
கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ நாலாயிரம்‌ வருஷம்‌, அதற்கும்‌ 
முற்பட்ட காலங்களில்கூட வைதிகச்‌ சின்னங்கள்‌ பல தேசங்‌ 
களில்‌ இருக்கின்றன. அதாவது அந்தத்‌ தேசங்களில்‌ நாகரிக 
வாழ்வு (Civilization) தோன்றினபோதே இந்த வைதிக அம்சங்‌ 
கள்‌ அங்கே இருந்திருக்கின்றன. இதற்குப்‌ பிற்பாடுதான்‌ அந்தத்‌ 
தேசத்துப்‌ பழங்குடிகளுக்கென்று ஒரு மதமே தோன்றுகிறது. 
கிரீஸில்‌ இப்படி ஒரு பூர்வீக மதம்‌. பல தெய்வங்களுக்குப்‌ 
பெரிய பெரிய கோயில்‌ கட்டி வழிபடுகிற மதம்‌ உண்டா 
யிற்று. அதிலும்‌ வைதிக சம்பந்தமான அம்சங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. கிறிஸ்துவுக்கு முற்பட்ட காலத்தில்‌ அவர்‌ வாழ்ந்த பகுதி 
களில்‌ இருந்த ஸெமிடிக்‌, ஹீப்ரு மதங்களிலும்‌ வேத மதத்தில்‌ 

GAD அம்சங்கள்‌ - ஒரு மாதிரி வர்ணாசிரமப்‌ பிரிவினை 
உள்பட இருந்திருக்கின்றன. மெக்ஸிகோ போன்ற தேசங்களின்‌ 
பழங்குடிகளுக்கு (aborgines) ஒவ்வொரு மதம்‌ உண்டு - அவர்‌ 
களும்‌ வேதத்தில்‌ ' சொல்லியிருக்கிற மாதிரி இயற்கையின்‌ 
ஒவ்வோர்‌ அம்சத்திலும்‌ தெய்வத்‌ தன்மையைப்‌ பார்த்து 
- அவற்றை ஒவ்வொரு தேவதையாக வழிபட்டிருக்கிறார்கள்‌. 
இந்த மதங்களில்‌ எல்லாம்‌ ஏகப்பட்ட சடங்கு(111ய21)களும்‌ 
உண்டு. 


இப்போது நாகரிகத்தின்‌ உச்ச ஸ்தானத்தில்‌ இருந்த கிரீஸின்‌ 

(ஹெல்லெனிக்‌) மதம்‌ உள்பட இவை எதுவுமே இல்லை. 

இங்கெல்லாம்‌ அனேகமாகக்‌ கிறிஸ்துவ மதமே இருந்திருக்‌ 

கிறது. ஜப்பான்‌ வரை மத்திய ஆசிய, கிழக்காசிய நாடுகளில்‌ 

பெளத்தம்‌ பரவியிருக்கிறது. சல இடங்களில்‌ இஸ்லாம்‌ இருக்‌ 

கிறது. தென்‌ ஆப்பிரிக்க வனாந்தரம்‌ மாதிரியான பகுதிகளில்‌ 
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மட்டும்‌, அந்தந்தத்‌ தேசத்து ஆதி (original) மதம்‌ என்று 
ஆராய்ச்சிக்காரர்கள்‌ சொல்கிற மதங்கள்‌ காட்டுக்‌ குடிகளிடை 
யில்‌ (tribal) மட்டும்‌ இருக்கிறது. இப்படிப்பட்ட மிகப்‌ பூர்வீக 
மதங்களிலேயே வைதிக அம்சங்கள்‌ நிறைய இருக்கின்றன. 
இதற்கு ஒரு உதாரணம்‌ சொல்திறேன்‌. 


அதற்கு முன்னால்‌ ஒரு விஷயம்‌. தத்துவங்களை விளக்குகிற 
போது கதாரூபம்‌ (கதை உருவம்‌) கொடுப்பதுண்டு. 
அப்போதுதான்‌ அவை சுலபமாகப்‌ பாமர ஜனங்களுக்குப்‌ 
புரியும்‌. தத்வம்‌ அப்படியே பொது ஜனங்களிடம்‌ ஏறாது! 
ஒன்று, கதாரூபம்‌ தர வேண்டும்‌. அல்லது, ஒரு சடங்காக 
அதை “ஆக்கிக்‌ காரியத்தில்‌ செய்யும்படியாகப்‌ பண்ண வேண்‌ 
டும்‌. இம்மாதிரி சமயக்‌ கர்மானுஷ்டானங்களைச்‌ செய்யும்‌ 
போதே அவற்றின்‌ உள்ளே *ஸிம்பாலிக்‌'காக இருக்கிற தத்வங்‌ 
கள்‌ புரியும்‌. “சடங்குகள்‌ எல்லாமே ரூபகம்‌' (ஸிம்பல்‌)தான்‌; 
உள்பொருளைப்‌ புரிந்து கொண்டாலே போதும்‌. சடங்கே 
வேண்டாம்‌ என்று சொல்கிறவர்களோடு நானும்‌ சேர்ந்து 
கொண்டு இதைச்‌ சொல்லவில்லை. தனிப்படச்‌ சடங்கு என்று 
வைத்துக்கொண்டாலே அதற்குச்‌ சக்தி உண்டுதான்‌. 
இம்மாதிரியே, “புராணக்‌ கதைகள்‌ தத்வ விளக்கம்‌ மட்டுமே 
தான்‌; அவற்றையே நிஜம்‌ என்று நம்பக்‌ கூடாது' என்றும்‌ 
நான்‌ சொல்ல வரவில்லை. வாஸ்தவத்திலேயே நடந்த 
உத்தமமான சரிதங்கள்தான்‌ அவை. அதே சமயத்தில்‌ தானா 
கவே தத்வங்களையும்‌ நமக்குக்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கின்றன. 
அதேபோல்‌ காரியமாகச்‌ செய்கிறபோதே நமக்கு ஒரு 
பலனைத்‌ தந்து, பிறகு எந்தப்‌ பலனும்‌ கோராத சித்த சக்தி 
யைத்‌ தந்து, சிரேயஸைத்‌ தருகிற சடங்குகளுக்குள்‌ தத்வார்த்‌ 
தங்களும்‌ இருக்கின்றன. 

ஆனால்‌ நாள்பட்ட வழக்கத்தில்‌ இப்படிப்பட்ட கதைகள்‌ 
அல்லது சடங்குகள்‌ அவற்றின்‌ உள்ளுறைப்‌ பொருளாக 
(inner meaning) இருக்கப்பட்ட தத்துவங்களிலிருந்து விலகி 
விடக்‌ கூடும்‌; அல்லது அதை மறந்தே போகக்கூடும்‌. 

வெளி தேசங்களில்‌ எத்தனையோ ஆயிரம்‌ வருஷங்கள்‌ 
மூலமான வேதமதத்தோடு சம்பந்தமேயில்லாமல்‌ புதிய 
மதங்கள்‌ வளர்ந்தபோது இப்படித்தான்‌ வைதிக தத்வங்கள்‌ 
உருமாறியிருக்கின்றன. 
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. நான்‌ சொல்ல வந்த உதாரணத்துக்கு வருகிறேன்‌. ஹீப்ரு 
மதங்களில்‌ ஆதம்‌ - ஈவாள்‌ கதை (Adam and Eve) என்று 
கேட்டிருப்பீர்கள்‌. “அறிவுமரம்‌ :(Tree of Knowledge) என்று 
ஒன்று இருந்தது. அதன்‌ பழத்தைப்‌ புசிக்கக்‌ கூடாது என்பது 
ஈஸ்வராக்ஞை. ஆதம்‌ அப்படியே சாப்பிடாமல்‌ இருந்தான்‌. 
ஆனால்‌ ஈவ்‌ அதைச்‌ சாப்பிட்டாள்‌. அதன்‌ பிறகு, “வாழ்வோ 
தாழ்வோ அவளுக்கு என்ன சம்பவிக்கறதேோ அதுவே 
தனக்கும்‌ சம்பவிக்கட்டும்‌' என்று ஆதமும்‌ அந்தப்‌ பழத்தைச்‌ 
சாப்பிட்டான்‌” என்பது ஃபைபிள்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ (Old 
Testament) முதல்‌ கதை (Genesis). 


நம்‌ உபநிஷத்‌ தத்வங்களில்‌ ஒன்றுதான்‌ இப்படி கதாரூபமா 
கியிருக்கிறது. அப்படி ஆகும்போது காலம்‌, தேசம்‌ இவற்றின்‌ 
மாறுபாட்டால்‌ குளறுபடியும்‌ உண்டாகியிருக்கிறது மூலதத்‌ 
வமே மறைந்து போகிறாற்போல. 


்‌ உபநிஷத்தில்‌ என்ன சொல்லியிருக்றெது? “பிப்பல மரத்தில்‌ 
இரண்டு பட்சிகள்‌ இருக்கின்றன. ஒன்று பிப்பலத்தைச்‌ சாப்பிடு 
கிறது. இன்னொன்று சாப்பிடாமல்‌ மற்றதைப்‌ பார்த்துக்‌ 
கொண்டேயிருக்கிறது' என்று உபநிஷத்‌ சொல்கிறது. சரீரம்‌ 
தான்‌ அந்த விருட்சம்‌. அதில்‌ ஜீவாத்மாவாக ஒருத்தன்‌ தன்னை 
நினைத்துக்‌ கொண்டு விஷயானுபவங்கள்‌ என்ற பழத்தைத்‌ 
தின்று கொண்டிருக்கிறான்‌; இவன்‌ ஒரு பட்சி, இந்தச்‌ 
சரீரத்திலேயே பரமாத்மா இன்னொரு பட்சியாக இருக்கிறான்‌. 
அவன்தான்‌ ஜீவனை ஆட வைக்கிறவன்‌. ஆனாலும்‌ : அவன்‌ 
ஆடுவதில்லை. சர்வ சாக்ஷியாக அவன்‌ ஜீவனின்‌ காரியங்‌ 
களைப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டு மாத்திரம்‌ இருக்கிறான்‌. இந்த 
ஜீவனுக்கு .௮வனே ஆதாரமானாலும்‌ அவன்‌ விஷயங்களை 
அனுபவிப்பதோ - பழத்தைச்‌ சாப்பிடுவதோ - அதற்கான 
கர்மபலனை அனுபவிப்பதோ இல்லை. இதை உபநிஷதம்‌, 
பழம்‌ - அதைச்‌ சாப்பிட்ட பட்டி - சாப்பிடாத பட்சி என்று 
கவித்வத்தோடு சொல்றது. சாப்பிடுபவன்‌ ஜீவன்‌, சாப்‌ 
பிடாதவன்‌ பரம்பொருள்‌ - தன்னை ஆத்மாவாக உணர்ந்திருக்‌ 
கிறவன்‌. 


இந்த ஜீவன்தான்‌ ஹீப்ரு மதங்களில்‌ ஈவ்‌ ஆகியிருக்கிறாள்‌. 
' “ஓ என்பது. FUUG ஒரு வியாகரண விதி. “ஜூ. வரிசை 
சப்தங்கள்‌ u வரிசையாக. மாறிவிடுவது சகஜம்‌... இப்படித்‌ 
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தான்‌ யமுனா ஜமுனாவாயிற்று. 'யோர£ந்திர்‌' என்பது 
'ஜோந்தர்‌' என்றாயிற்று. “ஜீவ' என்பது 'ஈவ்‌' என்றாயிற்று. 
“ஆத்மா' என்பது 'ஆதம்‌' ஆக மாறிவிட்டது. பிப்பலம்‌ 
என்பது ஆப்பிள்‌ (apple) என்றாயிற்று; அறிவு விருட்சம்‌ 
என்பதும்‌ நம்‌ “போதிவிருட்சம்‌'தான்‌. போதம்‌, என்றால்‌ 
“ஞானம்‌'. புத்தருக்கு போதி விருட்சத்தின்கழ்தான்‌ ஞானம்‌ 
உண்டாயிற்று என்பது எல்லாருக்கும்‌ தெரிந்ததுதானே? 
ஆனால்‌ அவருக்கும்‌ முந்தியே அரசமரத்துக்குப்‌ போதி 
விருட்சம்‌ என்று பெயர்‌ இருந்தது. 


உபநிஷதமானது தூர தேசம்‌ ஒன்றில்‌ எத்தனையோ காலத்‌ 
துக்குப்‌ பிற்பாடு மாறி மாறிப்‌ புதுரூபம்‌ எடுக்கிறபோது மூல 
தாத்பரியம்‌ மாறிப்‌ போயிற்று. ஒருபோதும்‌ விஷயானுபோகத்‌ 
துக்கு ஆளாக முடியாத ஆத்மாவும்‌ பழத்தைச்‌ சாப்பிட்டதாக 
பைபிள்‌ கதை திசை திரும்பி விடுகிறது. விஷய சுகம்‌ எல்லாம்‌ 
அடிபட்டுப்போகிற அறிவை நம்முடைய போதி விருட்சம்‌ 
குறிப்பிடுகிறது என்றால்‌, அவர்களோ விஷய சுகத்தைப்‌ பழுக்‌ 
Ap லெளகீக அறிவையே Tree of Knowledge என்று சொல்லி 
விட்டார்கள்‌. ஆனாலும்‌, நம்‌ வேத மதம்‌ ஆதியில்‌ அங்கே 
யிருந்திருக்றெது என்பதற்கு இதிலிருந்து அத்தாட்சி கிடைக்‌ 
கிறதோ இல்லையோ? இன்னொரு உதாரணம்‌ சொன்னால்‌ 
தான்‌ மூலத்தில்‌ இருப்பது வெளிதேசத்தில்‌ வேறு காலத்தில்‌ 
ரொம்பவும்‌ மாறிப்‌ போகும்‌ - மாறினாலும்கூட மூலத்தைக்‌ 
காட்டிக்‌ கொடுக்கும்‌ என்பதில்‌ உங்களுக்கு நம்பிக்கை வரும்‌. 
நம்முடைய திருப்பாவை - திருவெம்பாவைப்‌ பாடல்கள்‌ 
வேதம்‌ மாதிரி அத்தனை பிராசீனமானவை அல்ல. ஒரு 
ஆயிரத்தைந்நூறு வருஷங்களுக்குள்‌ அவற்றை ஆராய்ச்சி 
யாளர்கள்‌ கொண்டுவந்து விடுகிறார்கள்‌. எப்படியானாலும்‌ 
வேத-இதிஹாச காலங்களுக்கு மிகவும்‌ பிற்பட்டுத்‌ தோன்றிய 
வர்கள்தர்ன்‌ இந்த இரு பூரவைகளைச்‌ செய்த மாணிக்கவாச 
கரும்‌ ஆண்டாளும்‌. இவர்கள்‌ காலத்துக்கு அப்புறம்‌ கடல்‌ 
கடந்து ஹிந்து சாம்ராஜ்யங்கள்‌ உண்டாயின. தமிழ்நாட்டின்‌ 
சோழ ராஜாக்கள்‌ கூட அம்மாதிரித்‌ தேசாந்தரங்களில்‌ சாம்ராஜ்‌ 
யத்தை விஸ்தரித்திருக்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ இந்தப்‌ ப்டை 
எடுப்பைவிட முக்கியமாக நம்‌ கடல்‌ வாணிபம்‌ பெருகின 
தையே சொல்ல வேண்டும்‌. வியாபார ரீதியில்‌ நம்‌ அன்னியத்‌ 
தொடர்பு (Foreign contact) மிகவும்‌ விருத்தியாயிற்று. இந்த 
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வியாபாரிகளைப்‌ பார்த்தே பல தேசங்களில்‌ ஹிந்து நாகரிகத்‌ 
தால்‌ ஆகர்ஷிக்கப்பட்டு நம்‌ மத அம்சங்களைத்‌ தாங்களும்‌ 
எடுத்துக்‌ கொண்டார்கள்‌. தூரக்கிழக்கு (Far-East) என்று சொல்‌ 
கிற நாடுகளை இவற்றில்‌ முக்கியமாகச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. 
பாலி மாதிரி தேசங்கள்‌ முழுக்க ஹிந்துவாயின. கம்போடியா, 
இப்போது தாய்லாந்து என்றெ ஸயாம்‌. இந்தோசைனா 
முழுவதும்‌ பரவி, மணிலா இருக்கிற ஃபிலிப்பைன்ஸ்‌ எல்லாம்‌ 


கூட்‌ ஹிந்து கலாச்சாரத்துக்குள்‌ வந்தன. அதை ஸ்ரீவிஜய' 


சாம்ராஜ்யம்‌ என்பார்கள்‌. 


ஆக, ரொம்பவும்‌ ஆதியில்‌ எங்கேயும்‌ வேத மதமே இருந்த 
தது ஒரு நிலை; அப்புறம்‌ அங்கங்கே புது மதங்கள்‌ ஏற்பட்டது 
ஒரு நிலை; பிறகு இந்த மதங்கள்‌ எல்லாம்‌ மங்கிப்போகிற 
மாதிரி கிறிஸ்துவம்‌, இஸ்லாம்‌, பெளத்தம்‌ இவை மட்டுமே 
அங்கெல்லாம்‌ பரவிய நிலை; இதற்கப்புறம்‌, சரித்திரத்தில்‌ 
நன்றாக உறுதிப்பட்டுவிட்ட காலத்தில்‌ மறுபடி இப்போது 
நான்‌ சொன்ன மாதிரி, ஹிந்து நாகரிகச்‌ செல்வாக்கானது பல 
தேசங்களில்‌ - குறிப்பாகக்‌ கீழ்த்திசை நாடுகளில்‌ ஜீவகளை 
யுடன்‌ ஏற்பட்டது ஒரு நிலை. இந்தக்‌ கட்டத்தில்தான்‌ 
அங்கோர்வாட்‌, பேராபுதூர்‌, ப்ரம்பானன்‌ மாதிரி பெரிய 
பெரிய தமிழ்நாட்டுக்‌ கோயில்கள்‌ அங்கே எழும்பின. இந்தக்‌ 
கட்டத்தில்தான்‌ நம்முடைய திருப்பாவையும்‌ திருவெம்பாவை 
யும்கூட ஸயாமுக்கு - இப்போது தாய்லாந்து என்கிறார்கள்‌ - 
சென்றிருக்கின்றன. 


இதற்குச்‌ சான்றாக இப்போதும்‌ அங்கே , வருஷாவருஷம்‌ 
இங்கே நாம்‌ இந்தப்‌ பாவைகளைப்‌ பாராயணம்‌ பண்ணுகிற 
அதே மார்கழி மாதத்தில்‌ ஒரு பெரிய உத்ஸவம்‌ நடக்கிறது. 
இரண்டு பாவைகளும்‌ சைவத்தையும்‌ வைஷ்ணவத்தையும்‌ 
சேர்த்து வைக்கிற மாதிரி இந்த உத்ஸவத்தில்‌ பெருமானுக்குரிய 
டோலோத்ஸவத்தை. (ஊஞ்சலில்‌ வைத்து ஆட்டுவதை) 
சிவபெருமான்‌ வேஷத்தைப்‌ போட்டுக்‌ கொள்கிற ஒருத்தனுக்கு 
ஸயாம்‌ தேசத்தில்‌ செய்கிறார்கள்‌. “சரி, அவர்களுக்குப்‌ 
“பாவை நூல்களைப்பற்றி ஏதாவது தெரியுமா என்று கேட்‌: 
டால்‌, அடியோடு ஒன்றும்‌ தெரியாது. அப்படியானால்‌ இந்த 
உத்ஸவம்‌ மார்கழியில்‌ நடக்றெது என்பது ஒன்றுக்காக அதைப்‌ 
பாவைகளோடு சேர்த்துப்‌ பேசுவதற்கு ஆதாரம்‌ இல்லை 
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என்று தோன்றலாம்‌. பின்‌ நான்‌ ஏன்‌ இப்படிச்‌ சொல்லுகிறேன்‌ 
என்றால்‌, அவர்கள்‌ இந்த உத்ஸவத்துக்குப்‌ பெயரே ட்ரியம்‌ 
பாவை ட்ரிபாவை (Triyambavai, Tripavai) என்கிறார்கள்‌. 
இப்போது பைபிள்‌ படிப்பவர்களுக்கு உபநிஷத சமாசாரமே 
தெரியாவிட்டாலும்‌, அதிலிருந்து வந்த கதை மாத்திரம்‌ அவர்‌ 
களிடம்‌ இருக்கிறமாதிரி தாய்லாந்துக்காரர்களுக்கு இப்போது 
திருப்பாவை - திருவெம்பாவை பாராயணம்‌ அடியோடு 
விட்டுப்போய்‌ விட்டது என்றாலும்‌, அவர்கள்‌ இதே தனுர்‌ 
மாசத்தில்‌ சிவவேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொண்டவனுக்காக நடத்து 
Ap டோலோத்ஸவத்துக்கு 'ட்ரியம்பாவை, ட்ரிபாவை' 
என்ற பெயர்‌ மட்டும்‌ இருக்றெது! சரித்திர காலத்துக்குள்‌ 
இப்படிப்பட்ட மாறுபாடுகள்‌ உண்டானால்‌, மூவாயிரம்‌ 
நாலாயிரம்‌ வருஷங்களுக்கு முற்பட்ட சமாசாரங்கள்‌ வெளி 
நாடுகளில்‌ எத்தனையோ திரிந்தும்‌ மாறியும்தானே இருக்கும்‌? 
இத்தனை மாறினாலும்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ வேத சம்பிரதாயத்‌ 
தின்‌ அடையாளங்கள்‌ “இதோ *இருக்கிறோம்‌' என்று தலை 
நீட்டுகின்றன. 


சரித்திர காலத்துக்கு முற்பட்டவர்கள்‌ என்று வைக்கப்பட்ட 
பழங்குடிகளின்‌ மதங்களில்கூட நம்‌ சமயச்‌ இன்னங்கள்‌ இருக்‌ 
இன்றன என்றால்‌ என்ன அர்த்தம்‌? அத்தனை காலத்துக்கு 
முந்தி, நாகரிக வாழ்க்கையே உருவாகாத தூரதூர தேசங்‌ 
களுக்கு இந்தியாவிலிருந்து படை எடுத்தோ வியாபாரத்துக்‌ 
காகவோ போய்‌ நம்‌ நாகரிகத்தைப்‌ பரப்பினார்கள்‌ என்றால்‌, 
அது பொருத்தமாகவே இல்லையே! அதனால்தான்‌ 
இங்கிருந்து கொண்டுபோய்‌ அங்கே புகுத்தவில்லை; ஆதியில்‌ 
லோகம்‌ முழுக்கவே வேத மதம்தான்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ 
என்று எனக்குத்‌ தோன்றுகிறது. அப்புறம்‌ அவை திரிந்து 
இரிந்து இப்போது அந்தந்தத்‌ தேசத்து “ஒரிஜினல்‌' மதங்களாக 
நினைக்கப்படுபவையாக அக, பிற்பாடு அங்கும்‌ சரித்திர 
காலத்துக்கு உட்பட்ட இறிஸ்துவம்‌, பெளத்தம்‌, இஸ்லாம்‌ 
ஆகியன பரவியிருக்க வேண்டும்‌. 
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நம்‌ மதத்தின்‌. 
தணி அம்சங்கள்‌ 


மற்ற மதங்களில்‌ இல்லாத பல அம்சங்கள்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ 
இருக்கின்றன. அதில்‌ ஒன்று, கர்மக்‌ கொள்கை, Karma theory 
என்று சொல்கிறார்கள்‌. நம்‌ மதத்திலிருந்து வந்த பெளத்தம்‌, 
சமணம்‌ போன்ற மதங்கள்‌ இதை ஒப்புக்‌ கொண்டாலும்‌ 
ஏனைய மதங்களில்‌ இந்தக்‌ கொள்கை இல்லை. 


கர்மா தியரி' என்ன?” எந்தச்‌ செயலுக்கும்‌ பிரதியாக: ஒரு 
விளைவு உண்டு. Cause and effect என்பதாகவும்‌ action and 
reaction என்பதாகவும்‌, இவை தவிர்க்க முடியாத விதிகளாக 
இருக்கின்றன என்று ஃபிஸிக்ஸில்‌ சொல்கிறார்கள்‌. பெளதிகத்‌ 
தில்‌ சொல்வதையே மனுஷ்ய வாழ்க்கைக்கும்‌ பொருத்தி 
‘sios கொள்கை'யை நம்‌ ஆன்றோர்கள்‌ கூறுகிறார்கள்‌. 
பிரபஞ்சத்தில்‌ ஜடமான பூதங்கள்‌ போலவே சைதன்யம்‌ என்ற 
அறிவுள்ள ஜீவர்களும்‌ அடக்கம்‌., இவை ஒன்று சேர்ந்ததுதான்‌ 
லோக வாழ்வு. எனவே, ஒன்றுக்கு இருக்றெ நியதி, தர்மம்‌ 
இன்னொன்றுக்கும்‌ இருக்கத்தான்‌ வேண்டும்‌. மனிதனின்‌ 
ஒவ்வொரு கர்மாவுக்கும்‌ விளைவாக .ஒரு பலன்‌ உண்டாடுத்‌ 
தான்‌ தீர வேண்டும்‌ என்பதேKகர௱க theory. பாப கர்மம்ஊன செய்‌ 
தால்‌ அதற்கான தண்டனையை மனுஷ்யன்‌ அனுபவிக்க 
வேண்டும்‌. புண்ணிய கர்மம்‌ செய்தால்‌ அதற்கான நற்பலன்‌ 
இவனை வந்தடையும்‌ என்கிறது நம்‌ மதம்‌. 

இம்மாதிரி uru - புண்ணிய கர்மங்களை மனிதன்‌ அனுப 
விக்க வேண்டும்‌ என்பதனாலேயே அவனுக்குப்‌ பல பிறவிகள்‌ 
உண்டாகின்றன என்கிறது நம்‌ மதம்‌. நல்லது செய்ய வேண்‌ 
டும்‌, கெட்டது செய்யக்‌ கூடாது என்பதைச்‌ சகல மதங்களும்‌ 
சொன்னாலும்‌, அவை நம்‌ மதம்‌ மாதிரி இத்தனை அழுத்தம்‌ 
கொடுத்து, காரணம்‌ - விளைவு (cause and effect) தொடர்பைச்‌ 
சொல்லவில்லை. மறுபிறப்புக்‌ கொள்கையை (reincarnation' 
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1௦2013) மற்ற மதங்கள்‌ - பாரத தேசத்தில்‌ தோன்றாத மற்ற 
மதங்களில்‌ எதுவுமே - சொல்லவில்லை. அது மட்டுமில்லை. 
இதற்கு மாறாகப்‌ பல தினுசான கருத்துகளைச்‌ சொல்கின்றன. 
ஆனபடியால்‌ அந்த மதஸ்தர்கள்‌ மனிதனுக்குக்‌ கர்மா தருகிற 
வரை பல ஜன்மங்கள்‌ உண்டு என்ற நம்‌ கொள்கையைப்‌ 
பலமாக ஆட்சேபிப்பார்கள்‌. பொதுவாக அன்னிய மதஸ்தர்‌ 
கருத்து என்னவென்றால்‌, இந்த ஒரே ஜன்மாவோடு 
மனுஷ்யனுக்குப்‌ பிறவி தீர்ந்து விடுகிறது. இந்த ஜன்மா முடிந்த 
பின்‌ அவன்‌ உயிர்‌, என்றைக்கோ ஒரு நாள்‌ ஸ்வாமி கூறுகிற 
தீர்ப்பைக்‌ கேட்பதற்காக ஓரிடத்தில்‌ போய்‌ இருக்கும்‌. அந்த 
நாளில்‌ (Judgement Day) ஸ்வாமி, இவன்‌ இந்தப்‌ பிறவியில்‌ 
செய்த பாப - புண்ணியங்களைக்‌ கணக்குப்‌ பார்த்து இவனை 
நித்திய ஸ்வர்க்க வாசத்துக்கோ, அல்லது நிரந்தர நரக வாசத்‌ 
துக்கோ (eternal domination) அனுப்பி விடுவார்‌' என்பதேயா 
கும்‌. 


என்னிடம்‌ வந்த ஒரு வெள்ளைக்காரர்‌ - இப்போதெல்‌ 
லாம்தான்‌ என்னிடம்‌ நிறைய வெள்ளைக்காரர்கள்‌ வந்தபடி 
இருக்கிறார்களே! - அவர்களில்‌ ஒருத்தர்‌; இவர்‌ புஸ்தகம்‌ . 


கிஸ்தகம்‌ எழுதிப்‌ பிரசித்திப்‌ பெற்றவர்‌. வேடிக்கையாகச்‌ 
சொன்னார்‌. அவருக்கு, பைபிளில்‌ எங்கு பார்த்தாலும்‌ கடவுள்‌ 
அன்பே உருவானவர்‌ (God is 1௦46)என்று சொல்லிவிட்டு, இப்ப 
டிப்பட்டவர்‌ ஒரு தப்புப்‌ பண்ணினவனைத்‌ துளிகூடக்‌ கருணை 
யில்லாமல்‌ மீளவே வழியில்லாத நித்ய நரகத்துக்கு அனுப்பு 
கிறார்‌ என்று சொல்லுவது பொருத்தமில்லாமல்‌ தோன்றிய 
தாம்‌. எனவே ஒரு பாதிரியாரிடம்‌ சமாதானம்‌ கேட்டாராம்‌. 
அதற்குப்‌ பாதிரியார்‌, “நிரந்தர நரகம்‌ இருப்பது வாஸ்தவம்‌. 
அனால்‌, அது நிரந்தரமாகக்‌ காலியாகவே இருக்கிறது, 
என்றாராம்‌! 
ஆனால்‌, யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இதை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்வது சிரமமாயிருக்கும்‌. ஸ்வாமி கருணை காரணமாகப்‌ 
பாவியைக்கூட நரகத்துக்கு அனுப்பவில்லை என்று வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌. அப்படியானால்‌, அவர்கள்‌ சந்தாந்தப்படி 
அவர்‌ பாவியின்‌ உயிரை எங்கே அனுப்ப முடியும்‌? அவர்கள்‌ 
கொள்கைப்படி மறு ஜென்மா இல்லையாதலால்‌ பூலோகத்‌ 
துக்கு மறுபடி அனுப்ப முடியாது. ஆனதால்‌, பாபியையும்‌ 
ஸ்வர்க்கத்துக்குத்தான்‌ அனுப்ப வேண்டியதாகும்‌. அப்படியா 
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னால்‌ நாம்‌ லோகத்தில்‌ எந்தப்‌ பாபத்தை வேண்டுமானாலும்‌, 
எத்தனை பாபங்களை வேண்டுமானாலும்‌ கூசாமல்‌ செய்து 
கொண்டே போகலாம்‌; முடிவில்‌ எப்படியும்‌ ஸ்வாமி நம்மை 
ஸ்வர்க்கத்துக்கு அனுப்பி விடுவார்‌ என்று ஆகும்‌. அதற்கப்‌ 
புறம்‌ லோகத்தில்‌ சகலரும்‌ ஒழுங்கு தப்பித்தான்‌ நடப்பார்கள்‌. 


நம்‌ மதப்படியும்‌ கர்மபலனைத்‌ தந்து தீர்ப்புத்‌ தருகிற 
பலதாதாவான ஈசுவரன்‌ பரம கருணாமூர்த்திதான்‌! ஆனால்‌ 
அதற்காக லோகம்‌ அதர்மத்தில்‌ மனமறிந்து விழட்டும்‌ என்று 
விடுகிறவன்‌ அல்ல அவன்‌. அதனால்‌ என்ன பண்ணுகிறான்‌? 
நம்‌ பாபப்‌ பலனை (புண்ய பலனையும்தான்‌) அனுபவிப்பதற் 
காக நம்மை இன்னொரு ஜன்மா கொடுத்து மறுபடி இந்த 
உலகுக்கே அனுப்பி வைக்கிறான்‌. ஸ்வர்க்க - ஆனந்தம்‌, நரகக்‌ 
கஷ்டம்‌ இரண்டும்‌ இந்த உலகிலேயேதான்‌ இருக்கின்றன. நாம்‌ 
கலந்தாங்கட்டியாகப்‌ பாபம்‌, புண்ணியம்‌ இரண்டும்‌ போன 
- ஜன்மாவில்‌ பண்ணியிருப்பதால்‌ இப்போது கெட்டது-நல்லது 
இரண்டையும்‌ சேர்த்து அனுபவிக்கிறோம்‌. ரொம்பப்‌ பாபம்‌ 
செய்தவர்கள்‌, ரொம்பக்‌ கஷ்டப்படுகிறோம்‌; ரொம்பப்‌ 
புண்ணியம்‌ செய்தவர்கள்‌, நிறையச்‌ சந்தோஷப்படுகிறோம்‌. 
பொதுவிலே பார்த்தால்‌ ரொம்பக்‌ கஷ்டப்படுறெவர்கள்‌, 
அல்லது சமமாக கஷ்ட-சுகம்‌ உள்ளவர்கள்தான்‌ இருக்கிறோமே 
தவிர, தாங்கள்‌ பரம சுகமாக இருப்பதாக நினைக்கிறவர்கள்‌ 
ரொம்பவும்‌ துர்லபமாகவே இருக்கிறார்கள்‌. இதிலிருந்தே நாம்‌ 
அனைவரும்‌ பொதுவில்‌ பாபமே அதிகம்‌ பண்ணியிருக்‌ 
கிறோம்‌ என்பது புரிகிறது. 


பகவான்‌ கருணை காரணமாக, . “இன்னொரு ஜன்மாவிலா 
வது இவன்‌ பாபத்தைக்‌ கழுவிக்‌ கொள்வானா?' என்று பார்ப்‌ 
. பதற்காக, ஒரு பெரிய வாய்ப்பாக (opportunity) பிறவியைக்‌ 
கொடுக்கிறார்‌. அதிலே குரு, சாஸ்திரம்‌, க்ஷேத்திரங்கள்‌ 
இத்யாதி வசதிகளை எல்லாம்‌ கொடுத்து; இவனுடைய அழுக்‌ 
கைத்‌ துடைக்க முன்வருகிறார்‌. 'இவன்‌ கையாலாகாதவன்‌, ஒரு. 
நாளும்‌ தானாக முன்னேற மாட்டான்‌' என்று அடியோடு 
உதவாக்கரையாக நினைத்து இவனுக்குப்‌ பாவியானாலும்கூட 
ஸ்வர்க்கத்தைக்‌. கொடுத்து விடுகிறார்‌ என்பதைவிட, இப்படி 
இவனைக்கூட நம்பி, இவன்‌ தன்னைத்தானே கடைத்தேற்றிக்‌ 
கொள்வான்‌ என்று நம்பிக்கை வைத்து, புனர்‌ ஜன்மா தந்து, 
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இதில்‌ இவனுடைய  நன்முயற்சிகளுக்குப்‌ பலவிதத்தில்‌ 
கைகொடுக்க ஸ்வாமி முன்‌ வருவதாகச்‌ சொல்வதுதான்‌ 
நன்றாக இருக்கிறது; பொருத்தமாக இருக்கிறது. அதுதான்‌ 
பரம கருணையாகவும்‌ இருக்கிறது. எனக்கென்று முயற்சி 
என்ன இருக்கிறது? - எல்லாம்‌ உன்‌ செயல்‌' என்று ஜீவன்‌ 
சரணாகதி செய்கிறபோது, ஸ்வாமியே இவனை ஒரே தூக்‌ 
காகத்‌ தூக்கி விடுகிறார்‌ என்பது வாஸ்தவம்‌. ஆனால்‌ இவனாக 
முயற்சியை விடுகிற சரணாகதியில்‌ அனுக்கிரகம்‌ செய்வது 
வேறு; இவனுக்கு முயற்சி செய்யவே லாயக்கில்லை என்று 
நினைத்து அனுக்கிரகம்‌ செய்வது வேறுதான்‌. புருஷ யத்தனம்‌ 
என்று ஒன்று இருப்பதாக நினைக்கிற வரையில்‌, அதில்‌ 
ஜீவனை நம்பி விட்டு வைப்பதுதான்‌ பரம கருணை. அதுதான்‌ 
நிஜமான அனுக்கிரகம்‌. 
நிரந்தர நரகத்துக்கு ஸ்வாமி எவரையும்‌ அனுப்புவதில்லை 
என்பது ஒரு தனிப்பட்ட பாதிரியாரின்‌ அபிப்பிராயம்தான்‌. 
அதுவேதான்‌ கிறிஸ்துவம்‌ முதலான, 'ஓரே பிறவி' மதங்களின்‌ 
கோட்பாடு என்று சொல்வதற்கில்லை. ஒரே ஜன்மத்தில்‌ 
ஒருத்தன்‌ பண்ணுகிற புண்ணியத்துக்காக, அல்லது பாபத்துக்‌ 
காக அவனை ஸ்வாமி ஸ்வர்க்கம்‌ அல்லது நரகத்துக்கு 
நிரந்தரமாக அனுப்பி விடுகிறார்‌ என்பதுதான்‌ அம்மதங்களின்‌ 
பொதுக்‌ கருத்து. அதிலும்‌ நாம்‌ பொதுவாக பாபமே பண்ணு 
வதால்‌ நரக தண்டனை பெறுகிறவர்கள்தான்‌ ஜாஸ்தியாக 
இருப்பார்கள்‌ என்பதால்‌, தீர்ப்பு நாளைக்கே ரொம்பவும்‌ 
பயங்கரமான பெயர்‌ - Doomsday என்றே வைத்திருக்கிறார்‌ 
கள்‌. இது பகவானின்‌ கருணைக்குக்‌ குறைவாகத்தான்‌ எனக்குத்‌ 
தோன்றுகிறது! 
நம்‌ . மதத்தின்‌ புனர்ஜன்மக்‌ கொள்கைக்கு ஆதரவாக 
ஒன்றை அழுத்தமாகக்‌ காட்டலாம்‌. வெள்ளைக்காரி ஒருத்தி 
என்னிடம்‌ வந்து இந்த Reincarnation விஷயத்துக்கு நிரூபணம்‌ 
(proof) கேட்டாள்‌. நான்‌ அவளிடம்‌ வாதம்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய 
வில்லை. அப்போது மடத்து முகாமில்‌ ஒரு பண்டிதர்‌ இருந்‌ 
தார்‌. அவருக்கு இங்கிலீஷும்‌ வரும்‌. அவரிடம்‌ அவளை 
அங்கே உள்ள பிரஸவ ஆஸ்பத்திரிக்கு அழைத்துக்‌ கொண்டு 
போய்‌, அங்கே பிறந்திருக்கிற்‌ குழந்தைகளைப்‌ பற்றிய விவரங்‌ 
களைக்‌. குறிப்பெடுத்துக்‌ கொண்டு வரும்படிச்‌. சொன்னேன்‌: 
அவளும்‌ ' அப்படியே Irma ஆஸ்பத்திரிக்கு அவரோடு 
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போய்விட்டு வந்து குழந்தைகளைப்‌ . பற்றிய குறிப்புகளைச்‌ 
சொன்னாள்‌. அதன்படி ஒரு குழந்தை கொழுகொழுவென்று 
இருந்தது; : இன்னொன்று நோஞ்சானாக “இருந்தது. -ஒன்று 
அழகாக இருந்தது. இன்னொன்று அவலட்சணமாக இருந்தது. 
ஒன்று உசத்தியான வார்டில்‌ செளகரியமாகப்‌ பிறந்தது; 
இன்னொன்று சொல்லி முடியாத: கஷ்டங்களுக்கு நடுவே ஒரு 
பரம ஏழைப்‌ பெண்ணுக்குப்‌ பிறந்தது. '“ஜன்மாவின்‌ கடைசி 
யில்‌ பகவான்‌ ஒருத்தனை நிரந்தர நரகத்துக்கு அனுப்புவது ஒரு 
பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌. அது நமக்குக்‌ கண்ணுக்குத்‌. ' தெரியாத 
விஷயம்‌. இப்போது பல ஜன்மங்களின்‌ ஆரம்பத்தைப்‌ பிரஸவ 
ஆஸ்பத்திரியில்‌ பிரத்யக்ஷமாகப்‌ பார்த்தாயே! இதிலே ஏன்‌ 
இத்தனை ஏற்றத்‌ தாழ்வுகள்‌! ஏன்‌ ஒன்று தாரித்திரியத்திலும்‌ 
இன்னொன்று சம்பத்திலும்‌ பிறக்க வேண்டும்‌? ஏன்‌ ஒன்று 
ஆரோக்கியமாகவும்‌ இன்னொன்று துர்பலமாகவும்‌, ஒன்று 
லக்ூஷணமாகவும்‌ இன்னொன்று அவலக்ஷணமாகவும்‌' இருக்க 
வேண்டும்‌? ஜீவனுக்கு ஒரே ஜன்மாதான்‌ உண்டு என்ற உங்கள்‌ 
மதக்‌ கொள்கையை ஒப்புக்‌ கொண்டால்‌, அவை ஜனிக்கெ 
போதே இத்தனை பார்பட்சங்கள்‌ இருப்பதைப்‌ பார்க்கிற 
போது ஸ்வாமி கொஞ்சம்கூடக்‌ கருணை அல்லது புத்திசாலித்‌ 
தனம்‌ இல்லாமல்‌ மனம்‌ போனபடி கன்னாபின்னா "என்று 
காரியம்‌ செய்து கொண்டிருக்கிறார்‌ என்றுதானே ஆகிறது? 
அப்படிப்பட்ட ஸ்வாமி கருணை செய்வார்‌ என்று நம்பி 
எப்படிப்‌ பக்தி செலுத்துவது? பூர்வ ஜன்ம பாப - புண்ணியங்‌ 
களை ஒட்டிப்‌ புனர்‌ ஜன்மா அமைகிறது என்ற கொள்கையைத்‌ 
தவிர, நீ பார்த்த ஏற்றத்‌ தாழ்வுக்கு என்ன காரணம்‌ சொல்ல ' 
முடியும்‌?'' என்று கேட்டேன்‌; 

அவள்‌ ரொம்பச்‌ சந்தோஷத்தோடு நான்‌. சொன்னதை 
ஏற்றுக்கொண்டு போனாள்‌. 

ஆனால்‌, நவீன காலத்தவர்களுக்கு இந்த விளக்கங்கள்‌ 
(explanations) போதாது. ஸயன்ஸ்படி ப்ரூஃப்‌ கேட்பார்கள்‌. 
அப்படிப்‌ பார்த்தாலும்‌ இப்போது "பாராஸைகாலஜி'க்காரா்‌ 
கள்‌ இந்த விஷயத்தில்‌ நிறைய ஆராய்ச்சி பண்ணி. ஜன்மாந்‌ 
தரங்கள்‌ உண்டு என்பதற்கு ஆதரவாக அனேக விஷயங்களைச்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. உலகம்‌ முழுக்க இவர்கள்‌ சுற்றி வந்ததில்‌ 
எத்தனையோ இடங்களில்‌ பூர்வஜன்மாவை நன்றாக ஞாபகம்‌ 
வைத்துக்‌ கொண்டு சொன்ன * பலபோர்களைப்‌ ' பார்த்திருக்‌ 
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கிறார்கள்‌. பூர்வ ஜன்மத்தில்‌ இப்போதைய இடத்துக்குத்‌ 
துளிகூட. சம்பந்தமேயில்லாமல்‌ வேறு எங்கேயோ இருக்கப்‌ 
பட்ட: தூரதேசங்களில்‌ தாங்கள்‌ பார்த்தவற்றை நினைவாகச்‌ 
சொல்கிற பலபேர்‌ இருக்கிறார்கள்‌. இந்த ஜன்மாவில்‌ கொஞ்‌ 
சம்கூடச்‌ சம்பந்தமில்லாத பலரிடம்‌ அப்போது இவர்கள்‌ 
சம்பந்தப்பட்டிருக்கிறார்கள்‌. அந்த விவரங்களை எல்லாம்‌ 
மறக்காமல்‌ சொல்கிறார்கள்‌. இவர்கள்‌ சொல்வது உண்மை 
தானா? என்று பரிசோதித்துப்‌ பார்ப்பதற்காக பாராஸைகால 
ஜிக்காரர்கள்‌ அந்தந்த ஊர்களுக்குப்‌ போயிருக்றொர்கள்‌. 
போனால்‌ அங்கே ஆச்சரியப்படுகிற மாதிரி இவர்கள்‌ சொன்ன 
அடையாளங்களை, இவர்கள்‌ பூர்வத்தில்‌ சம்பந்தப்பட்டிருந்த 
மனுஷ்யர்களைப்‌ பார்க்கிறார்கள்‌. இது மாதிரி ஒன்று, இரண்டு 
அல்ல., ஏகப்பட்ட கேஸ்கள்‌ இருக்கின்றன. நமக்கெல்லாம்‌ 
முற்பிறவி சமாசாரங்கள்‌ அடியோடு மறந்து போய்விட்டன. 
ஆனால்‌, வெகு சிலருக்கு நினைவு இருக்கிறது. அனேகமாக 
இப்படிப்பட்டவர்கள்‌ பூர்வஜன்மத்தில்‌ இயற்கையாகச்‌ 
செத்துப்‌ போகாமல்‌ (natural ஊஊ) அதாவது, நோய்‌ நொடி 
வந்து செத்துப்‌ போகாமல்‌, கொலை செய்யப்பட்டவர்களா 
கவோ, அல்லது திடீரென்று ஒரு விபத்திலே சிக்கிக்‌ கொண்டு 
அப்போது மரணமடைந்தவர்களாகவோ இருக்கிறார்கள்‌ 
என்று ஆராய்ச்சியாளர்கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. 


மனிதன்‌ விஷயத்தில்‌ புனர்‌ ஜன்மாவை (reincarnation) 
சொல்வதுபோல்‌, ஸ்வாமியின்‌ விஷயத்தில்‌ அவதாரங்களை 
(incarnation) சொல்வது ஹிந்து மதம்‌ ஒன்றுக்கே உரிய 
இன்னொரு தனியம்சமாகும்‌. ஸ்த்வஸ்து ஒன்றுதான்‌; அதுதான்‌ 
இத்தனை ஜீவராசிகளாகவும்‌ ஆகியிருக்றெது என்பதே நம்‌ 
மதத்தின்‌ பரம தாத்பரியம்‌. அப்படியானால்‌ அந்த ஒரு 
பரம்பொருளே மாறிமாறி ஜனன - மரணங்களுக்கு ஆளாகிற 
அத்தனை. ஜீவராசிகளும்‌ ஆகும்‌. அது தவிர, இந்த ஜீவ - ஜட 
லோகத்தை எல்லாம்‌ ரக்ஷிக்கிற ஈசுவரனாகவும்‌ அது இருக்‌ 
கிறது அல்லவா? இந்த ஈசுவனுக்கு மனுஷ்யர்கள்போல்‌ கர்ம 
பந்தம்‌ இல்லை. மனிதன்‌ கர்மத்தை அனுபவிக்கத்தான்‌ பல 
ஜன்மா எடுக்கிறான்‌. ஈசுவரன்‌ இப்படி எடுக்க வேண்டிய 
தில்லை. ஆனால்‌, புதுப்‌ புதுப்‌ பிறவிகளில்‌ இந்த ஜீவன்‌ 
பழைய கர்மத்தைக்‌ கழுவிக்‌ கொள்ளாமல்‌ மேலே .மேலே 
சேற்றை: வாரிப்‌ பூசிக்‌ கொள்கிறானே என்பதைப்‌ பார்த்து, 
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அவனுக்கு வழிகாட்டி, கைதூக்கி விடுவதற்காகப்‌ பரம 
கருணையுடன்‌ ஈசுவரனும்‌ பூலோகத்தில்‌ பலமுறை அவதரிக்‌ 
கிறான்‌. அதர்மம்‌ ஓங்கி, தர்மம்‌ நலிகிற போக்கு உச்சமாகிற 
போது, அதர்மத்தை ஓட்டி, தர்மத்தை ' நிலை நாட்டுவதற்‌ 
காகவும்‌, ஸாதுக்களை ரக்ஷித்து, துஷ்டர்களைச்‌ சிக்ஷிப்பதற்‌ 
காகவும்‌ பகவான்‌ பல அவதாரங்களைச்‌ செய்கிறான்‌ - 
கிருஷ்ண பரமாத்மா கீதையில்‌ இப்படிச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 
எல்லாமே ஸ்வாமி என்பது ஒரு நிலை; அது நம்மால்‌ 
கிரகிக்க முடியாத நிலை. அப்புறம்‌ உயர்வானதிலெல்லாம்‌ 
ஸ்வாமி விசேஷமாகக்‌ குடிகொண்டிருப்பதாகக்‌ கீதையின்‌ 
விபூதி யோகத்தில்‌ சொன்ன நிலை. மனித வாழ்வில்‌ இந்த 
உயர்வை ஏற்படுத்துவதற்காகத்‌ தூதர்களாக அவன்‌, ஆசாரிய 
புருஷர்கள்‌, மகான்கள்‌, ஞானிகள்‌, யோகிகள்‌, பக்திமான்களை 
அனுப்பிவைப்பது ஒரு நிலை. இதெல்லாமும்‌ போதவில்லை 
என்று, தானே ஓர்‌ அவதாரமாக இந்த லோகத்துக்கு இறங்கி 
வருகிறது ஒரு நிலை. 'அவதரணம்‌” என்றால்‌,, “இறங்கி 
வருவது' என்றே அர்த்தம்‌. பரத்துக்குப்‌ பரமாக, பராத்பரமாக 
> 'அப்பாலுக்கு அப்பால்‌” என்பார்கள்‌. அப்படி இருக்கப்‌ 
பட்ட ஈசுவரன்‌ இறங்கிவந்து, நமக்கு நடுவில்‌ பிறந்து தர்ம 
ஸ்தாபனம்‌ பண்ணுவது அவதாரம்‌ எனப்படுகிறது. 
சித்தாந்தச்‌ சைவர்கள்‌ சிவபெருமான்‌ அவதரித்ததாக 
ஒப்புக்‌ கொள்வதில்லை. ஆதிசங்கர பகவத்பாதாள்‌ ஈசுவராவ 
தாரம்‌, ஞானசம்பந்தர்‌ முருகனின்‌ அவதாரம்‌ என்றெல்லாம்‌ 
சொல்வதை அவர்கள்‌ ஒப்புக்‌ கொள்ள மாட்டார்கள்‌. 
கர்ப்பவாஸம்‌ செய்வது, மாம்ஸ மயமான நரதேகத்தில்‌ இருப்‌ 
முக்கு என்பது அவர்களுடைய 
அபிப்பிராயம்‌. அத்வைதிகளுக்கோ கர்ப்பவாஸம்‌ செய்து 
மாம்ஸ சரீரத்தில்‌ இருக்கற இத்தனை பேருமே ஸாரத்தில்‌ 
பிரம்ம்ம்தான்‌. ஆகையால்‌, ஈசவராவதாரத்தில்‌ அவர்களுக்கு 
நிஷித்தமாக எதுவும்‌ தெரியவில்லை. ஸித்தாந்த ரீதியில்‌ 
வைஷ்ணவர்களுக்கும்‌ சைவர்களுக்கும்‌ பல ஓற்றுமைகளிருந்த 
போதிலும்‌, பிரம்மமேதான்‌ ஜீவனாயிரு 5 
அத்வைதத்தை வைஷ்ணவர்கள்‌ அப்படியே 
ளாதபோதிலும்‌, வைஷ்ணவர்கள்‌ யா 
கையை ஒப்புக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. . பொதுவாக லோக வழக்கி 
அம்‌ அவதாரம்‌ என்றாலே மகாவிஷ்ணுவின்‌ தசாவதாரங்கள்‌ 
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தான்‌ நினைக்கப்படுகின்றன. வைஷ்ணவர்கள்‌ அவதாரங்களை 
ஒப்புக்‌ கொள்வதற்குக்‌ காரணம்‌, பகவான்‌ பரம காருண்யன்‌ 
ஆனபடியால்‌. ஜனங்களை உஜ்ஜீவிக்கச்‌ செய்வதற்காகத்‌ 
தன்னை எவ்வளவு வேண்டுமானாலும்‌ குறைவுபடுத்திக்‌ கொள்‌ 
வான்‌ என்று அவர்கள்‌ நம்புவதுதான்‌! 


உள்ளுக்குள்ளே தான்‌ ஸவாமியே என்று நன்றாகத்‌ 
தெரிந்து கொண்டு, வெளியில்‌ ஏதோ மனுஷ்யன்‌ போல்‌ 
வேஷம்‌ போடுவதால்‌, அவருக்குக்‌ கொஞ்சங்கூடத்‌ 
தோஷமோ, குறைவோ வந்துவிடவில்லை. 


மொத்தத்தில்‌ ஹிந்துமதம்‌ எனப்படும்‌ வைதிகநெறி, 
அவதாரக்‌ கொள்கையை ஏற்கிறது என்றே சொல்லி விடலாம்‌. 
ஏனென்றால்‌, சைவர்களும்‌ தங்களது முழுமுதற்‌ கடவுளான 
சிவபெருமான்‌ அவதரிப்பதில்லை என்று சொன்ன போதிலும்‌, 
மகாவிஷ்ணு தசாவதாரம்‌ செய்ததாக ஓப்புக்‌ கொள்கிறார்கள்‌. 


அரூபமான ஒரே பரமாத்மா பல ரூபங்களில்‌ பல தேவதை 
களாக வருகிறதென்று சொல்லி, அவற்றுக்காக விக்கிரக 
ஆராதனையை ஏற்படுத்தியிருப்பது நம்‌ மதத்தின்‌ இன்னொரு 
பிரத்தியேக அம்சம்‌. இதனால்‌ அன்னியர்கள்‌ நம்மைப்‌ பல - 
தெய்வக்‌ கொள்கையினர்‌ (Poly-thesis) என்கிறார்கள்‌. இப்படிச்‌ 
சொல்வது சுத்தத்‌ தப்பு. ஒரே தெய்வத்தைப்‌ பல ரூபத்தில்‌ வழி 
படுவது பல தெய்வங்கள்‌ இருப்பதாக எண்ணுவதாகாது. 
அவ்வாறே “ஹிந்துக்கள்‌ விக்ரகம்தான்‌ ஸ்வாமி என்று 
நினைத்து, விக்ரஹ ஆராதனை. (idolatry) செய்கிறார்கள்‌” 
என்பதும்‌ முழுப்‌ பிசகு. விக்ரஹம்‌ மட்டும்தான்‌ ஸ்வாமி என்று 
விஷயமறிந்த ஹிந்து எவனும்‌ நினைக்க மாட்டான்‌. எங்கு 
முள்ள ஸ்வாமி இவன்‌ மனஸை ஒருமுகப்படுத்தி ஆராதிக்க 
வசதியாக இந்த விக்ரஹத்தில்‌ இருப்பதாகத்தான்‌ நினைத்து 
ஆராதிக்கிறான்‌. எந்த மதமானாலும்‌ சின்னங்கள்‌ (Symbol) 
வைத்துப்‌ பூஜிப்பதையோ, தியானிப்பதையோ பார்க்கிறோம்‌. 
அப்படி இருக்க, ஹிந்துக்களின்‌ மூர்த்தி பூஜையை மட்டும்‌ 
உருவ வழிபாடு என்பதோ, அதற்தாகப்‌ பரிகசிப்பதோ துளிக்‌ 
கூட நியாயமற்றதாகும்‌. 


ஹிந்து மதஸ்தர்கள்‌ ரொம்பவும்‌ பெருமைப்பட வேண்டிய 
அம்சம்‌, இந்த மதம்‌ ஒன்றுதான்‌ தன்னை அனுசரிப்பதன்‌ 
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மூலமே ஒரு ஜீவன்‌ உய்வு பெற முடியும்‌ என்று தனி உரிமை 
(exclusive right) கொண்டாடிக்‌ கொள்ளாமலிருப்பதேயாகும்‌. 
யார்‌ யார்‌ எந்தெந்தச்‌ சமய மார்க்கத்தில்‌ போனாலும்‌ கடைசி 
யில்‌ ஒரே பரமாத்மாவிடம்‌ வந்து சேருவார்கள்‌ என்பதை 
ஒப்புக்‌ கொள்ளுகிற. விசால மனப்பான்மை (catholic outlook) 
நம்‌ சாஸ்திரங்களிலேயே காணப்படுகிறது.இதனால்தான்‌ பிறரை 
ஹிந்துவாக மத மாற்றம்‌ (Conversion) செய்ய நம்‌ சாஸ்திரங்கள்‌ 
இடம்‌ : கொடுக்கவில்லை. 


இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ உபதேச்ங்களைப்‌ பின்பற்றாதவர்‌ 
களெல்லாம்‌ நரகத்துக்குத்தான்‌ போவார்கள்‌; முகம்மது நபி 
(Prophet) யின்‌ உபதேசத்தை அனுசரிக்காதவர்களுக்கு 
கதிமோக்ஷம்‌ கிடையாது என்றெல்லாம்தான்‌ அந்தந்த மதஸ்தர்‌ 
கள்‌ சொல்கிறார்கள்‌. அவர்களிடம்‌ நாம்‌ கோபப்படக்‌ கூடாது. 
அவர்கள்‌ வாஸ்தவமாகவே அப்படி நினைக்கலாம்‌. அந்தந்த 
மதத்தில்‌ இருப்பதால்‌ தங்களுக்குக்‌ இடைத்‌இிருக்கிற நிறைவைப்‌ 
பார்த்து, மற்றவர்களுக்கு இத்தனை நிறைவு இருக்க முடியாது 
என்று நினைத்து, நல்லெண்ணத்தின்‌ பேரிலேயே மற்றவர்‌ 
களையும்‌ தங்கள்‌ வழிக்கு மாற்ற ஆசைப்படுகிறார்கள்‌ என்றே 
வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. வெளிப்பார்வைக்குக்‌ கெடுதலாகத்‌ 
தோன்றுகிற வழிகளைக்‌ கடைப்பிடித்தாவது ஒரு நல்ல 
லக்ஷியத்தைச்‌ சாதிக்கலாம்‌ என்று நினைத்தே அவர்கள்‌ பலவித 
மான முறைகளைக்‌ கையாண்டு மற்றவர்களைத்‌ தங்கள்‌ மதத்‌ 
துக்கு இழுக்கிறார்கள்‌ என்று வைத்துக்‌ கொள்ளலாம்‌. 
அவர்கள்‌ படை எடுத்து, சண்டை போட்டு, வாள்மூலம்கூட 
மதமாற்றத்தைச்‌ செய்தது இப்படித்தான்‌ என்று வைத்துக்‌ 
“கொள்ளலாம்‌. இஸ்லாம்‌ பெரும்பாலும்‌ ஆயுத பலத்தாலேயே 
விஸ்தரிக்கப்பட்டது; கிறிஸ்துவ மதம்‌ பணபலத்தால்‌. விஸ்தரிக்‌ 
'கப்பட்டது என்று சொல்லுவதுண்டு. கிறிஸ்துவர்களும்‌ படை 
எடுப்புகள்‌ செய்தார்கள்‌. ஆனால்‌ மிஷனரிகளின்‌ பரோப்காரப்‌ 
பணியும்‌ சேர்ந்து கொண்டது. பாலைவனமான அராபிய 
தேசத்தைச்‌ சேர்ந்த முஸ்லீம்களுக்கு இல்லாத பணவசதி, 
வெள்ளைக்காரர்களுக்கு இருந்தது. மிஷனரிகள்‌ பள்ளிக்கூடம்‌, 
ஆஸ்பத்திரி என்றெல்லாம்‌ வைத்து, ஏழை எளியவர்களை 
அழைத்து அப்படியே அவர்களை தங்கள்‌ மதத்தில்‌ தள்ளிக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. : i 
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பலவந்தத்தையோ அல்லது உதவியைக்‌ காட்டி வசியப்‌ 
படுத்துவதையோ நாம்‌ ஏற்காமலிருக்கலாம்‌. ஆனால்‌ தங்கள்‌ 
மதத்தைப்‌ பரப்பினால்‌ எல்லோருக்கும்‌ க்ஷேமம்‌ உண்டாகும்‌ 
என்று அவர்கள்‌ நிஜமாகவே நம்பியிருப்பார்கள்‌ என்பதை 
நாம்‌ சந்தேகிக்க வேண்டாம்‌. 

ஆனால்‌, அவர்கள்‌ நம்பிக்கை சரிதானா? இறிஸ்துவை, 
நபியைப்‌ பின்பற்றா விட்டால்‌ நரகந்தானா? கொஞ்சம்‌ 
யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இந்தத்‌ தனி பாத்தியதை (exclusive 
right) செல்லுபடியாகாது என்று தெரிகின்றது. ஏனென்றால்‌ 
கிறிஸ்து வந்து இரண்டாயிரம்‌ வருஷங்கள்தான்‌ ஆகறது. நபி 
பிறந்து 1400 வருஷங்கள்தான்‌ ஆகிறது. அதற்குமுன்‌ ஆயிரம்‌, 
பதினாயிரம்‌, . லக்ஷம்‌ வருஷங்களாகப்‌ பிறந்து செத்துப்‌ 
போனவர்கள்‌ எல்லோரும்‌ என்ன ஆனார்கள்‌? இவர்களுடைய 
சித்தாந்தப்படி அவர்கள்‌ கிறிஸ்து அல்லது நபியைத்‌ தங்கள்‌ 
ரக்ஷ்கராகக்‌ (Saviour) கொள்ளாததால்‌, சிருஷ்டி தோன்றிய 
நாளிலிருந்து அன்றுவரை வந்தவர்களெல்லாம்‌ நரகத்துக்குத்‌ 
தான்‌ போயிருக்க வேண்டும்‌. இப்போது இந்த மதங்களில்‌ 
இருக்கிறவர்களின்‌ முன்னோர்கள்‌ இந்த மதஸ்தாபகர்களின்‌ 
முன்னோர்கள்கூடத்தான்‌ ஸ்வர்க்கம்‌ போயிருக்க முடியாது. 
இவர்கள்‌ ஹிந்துக்களைப்‌ போலப்‌ பல ஜன்மங்கள்‌ . உண்டு 
என்பதையும்‌ ஒப்புக்கொள்ளவில்லை. அப்படி ஒப்புக்‌ கொண்‌ 
டாலாவது கிறிஸ்துவுக்கும்‌ நபிக்கும்‌ முற்பட்டவர்கள்‌ மறுபடி 
மறுபடி. பிறக்கிறபோது இந்த இரண்டு பேருக்குப்‌ பிற்பாடும்‌ 
ஜன்மா எடுத்து இவர்களை அனுசரிக்கிற வாய்பபு (chance) 
பெற்று, . கதிமோக்ஷம்‌ அடைய வழி இருக்கிறது என்று 
சமாதானம்‌ சொல்லலாம்‌. ஆனால்‌ இந்த மதங்களிலோ 
, ஜீவனுக்கு ஒரே ஜன்மாதான்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. 
ஆதலினால்‌, எத்தனையோ ஆயிரம்‌ பல்லாயிரம்‌ தலைமுறை 
களாகத்‌ தோன்றிய இத்தனை ஜன்மங்களும்‌ கூண்டோடு நரகத்‌ ' 
துக்குத்தான்‌ நிரந்தர வாசமாகப்‌ போயிருக்க வேண்டும்‌ என்றா 
Apg. தான்‌ சிருஷ்டித்த ஜனங்களுக்கு லக்ஷோபலக்ஷம்‌ வருஷங்‌ 
கள்‌ வழிகாட்டுகிற ஆசார்யர்களையே அனுப்பி வைக்காமல்‌, 
அவர்களை மீளா நரகத்தில்‌ போடுபவன்ாக. ஒரு கடவுள்‌ இருக்‌ 
கிறான்‌ என்றால்‌, அப்படிப்பட்ட இரக்கமே : இல்லாத 
கடவுளை எதற்காக ஆராதிக்க வேண்டும்‌? எதற்காக அவனை 
அடைய வேண்டும்‌? அதாவது, கடவுளை அடைவதற்காக 
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ஏற்பட்ட மதமே வேண்டாம்‌ என்று சொல்லி விடலாம்‌. 
பலவிதமான தேசங்கள்‌, அவற்றில்‌ பலவிதமான சீதோஷ்ண 
ஸ்திதிகள்‌, அதற்கேற்ற பயிர்‌ பச்சைகள்‌, இவை எல்லாவற்றுக்‌ 
கும்‌ அனுகுணமாக பிற்பாடு அங்கங்கே ஒரு பண்பாடு 
என்று லோகத்தில்‌ இருக்கிறது. இதில்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌ இடம்‌ 
கொடுப்பதான வேதம்தான்‌ ஆதியில்‌ எல்லாவிடத்திலும்‌- இருந்‌ 
திருக்கிறது. பிற்பாடு அங்கங்கே ஜனங்களின்‌ அசை 
அபிலாஷைகள்‌ மாறிமாறி, அதிலிருந்தே, அந்தந்தச்‌ சூழலுக்கு 
ஏற்ற அனுஷ்டானங்களை உடைய வேறு மதங்கள்‌ வந்திருக்‌ 
கின்றன. அதனால்தான்‌ எந்த மதத்தைப்‌ பார்த்தாலும்‌ - 
இப்போது அனுஷ்டானத்தில்‌ இருக்கப்பட்ட மதங்கள்‌, இந்த 
மதங்களுக்கு முன்னால்‌ அந்தத்‌ தேசங்களில்‌ இருந்த பூர்வீக 
மதங்கள்‌ இவற்றில்‌ எதைப்‌ பார்த்தாலும்‌ - அதிலெல்லாம்‌ 
வைதிக மதத்தின்‌ அம்சங்கள்‌, சின்னங்கள்‌ இருக்கின்றன. பாரத 
தேசத்தில்‌ மட்டும்‌ அந்த ஆதிமதமே தங்கி விட்டது. அதற்கப்‌ 
புறமும்‌ அது காலத்தால்‌ தனக்குப்‌ பிற்பட்ட மதங்களை 
கெளரவ புத்தியுடனேயே பார்த்திருக்கிறது. “அந்த அன்னிய 
ஜனங்களின்‌ பக்குவத்தை ஒட்டியே இந்த அன்னிய மதங்கள்‌ 
தோன்றியிருக்கின்றன. இவையே அவர்களுக்கு சிரேயஸைத்‌ 
தரும்‌ என்று கருதியிருக்கிறது. “தான்‌ வாழ்ந்து மற்றவர்களை 
யும்‌ வாழ விடுவது” (live and let live) என்று சொல்கிறார்களே, 
அந்த உத்திஷ்டமான கருத்தே ஹிந்து மதத்தின்‌ லட்சியமாக 
இருந்திருக்கிறது. அதோடுகூட மற்ற தேசத்தினருக்கு 
ஆத்மசிரேயஸ்‌ அளிக்கக்கூடிய பெளத்தம்‌, ஜைனமும்‌. முதலிய 
மதங்களையும்‌ தானே பெற்றெடுத்து வெளிநாடுகளுக்கு 
அனுப்பி வைத்திருக்கிறது. 3 
இதுவரையில்‌ தத்வ ரீதியில்‌ (Philosophical) வழிபாட்‌ 
ரீதியில்‌ (theological ந்து மதத்தில்‌ இருக்‌ 3 ல்‌ 
கள்‌ சிலதைச்‌ ee a இழுக்க Fe மடு 


இவற்றோடு சமூக ரீதியில்‌ (sociological) நம்‌ மதத்துக்கெல்‌ 
ஒரு பெரிய தனியம்சம்‌ இருக்றெது. = N ve 

ஏந்த மதத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டாலும்‌ சரி, அதில்‌ 
ஃபிலாஸஃபி (தத்வம்‌), தியாலஜி (தெய்வ வழிபாடு) வான்‌ 
டும்‌ வரும்‌. அதோடு தனி மனிதர்‌ ஒழுக்கம்‌ பற்றியும்‌ (கொஞ்சம்‌ 
வரும்‌. .சமூக ஒழுக்கம்‌ பற்றியும்‌ - ஏதோ கொஞ்சம்‌ வரும்‌. 
அண்டை .வீட்டுக்காரனை சகோதரனாக எண்ணு! விரோதி 
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யையும்‌ நண்பனாக நினை! உன்னிடம்‌ மற்றவர்‌ எப்படியிருக்க 
வேண்டும்‌ என்று நினைக்கிறாயோ, அப்படியே நீ மற்றவர்‌ 
களிடம்‌ இரு; ஜீவ குலத்திடம்‌ எல்லாம்‌ அன்பாக இரு; 
சத்தியமே பேசு! அஹிம்சையைக்‌ கடைப்பிடி” : என்று 
'உபதேசிக்றெ நெறிகள்‌ - ethics- ஓவ்வொரு மதத்திலும்‌ இருக்‌ 
கும்‌. தர்மம்‌, morality எல்லாம்‌ இதில்‌ கேரும்‌. ஒரளவுக்கு 
இதிலேயே சமூக அம்சம்‌ - ('ஸோஷியாலஜிகல்‌' என்று 
சொன்னேனே அந்த அம்சம்‌) இருக்கிறது எனலாம்‌. ஆனால்‌ 
ஓரளவுக்குத்தான்‌. மற்ற மதங்களில்‌ சமூக வாழ்க்கையின்‌ 
அமைப்பைப்‌ பற்றின விஸ்தாரமான பிரஸ்தாபம்‌ கிடையாது. 


ஆனால்‌ ஹிந்து மதத்தில்‌ மட்டும்‌ சமூக வாழ்வுக்கான 
அடிப்படை (sociological foundation) ரொம்பவும்‌ கெட்டியாக, 
“வர்ணாச்ரம தர்மம்‌” என்ற விசேஷமான அம்சம்‌ உண்டாயிருக்‌ 
கிறது. 

வர்ண தர்மம்‌ என்பது ஒன்று; ஆச்ரம தர்மம்‌ . என்பது 
இன்னொன்று. தனி மனுஷ்யன்‌ இன்னின்ன பிராயத்தில்‌ 
இப்படியிப்படி' இருக்க வேண்டும்‌ என்பது, ஆசிரம தர்மம்‌. 
முதலில்‌, சின்ன வயசில்‌ பிரம்மச்சர்ரியாக இருந்து, குருகுலத்‌ 
இல்‌ வித்யாப்பியாசம்‌ பண்ண வேண்டும்‌. இரண்டாவது 
யெளவனத்தில்‌ கல்யாணம்‌ பண்ணிக்‌ கொண்டு குடித்தனம்‌ 
நடத்திப்‌ பிரஜாவிருத்தி செய்ய வேண்டும்‌. மூன்றாவதாக, 
வய்சானபின்‌ வீடு வாசலை விட்டு வனத்துக்குப்‌ போய்‌ வாழ 
வேண்டும்‌. லோக வாழ்க்கையில்‌ ரொம்பவும்‌ பட்டுக்‌ கொள்‌ 
ளாமல்‌ வைதிகக்‌ கர்மாக்களை மட்டும்‌ செய்து கொண்டிருக்க 
வேண்டும்‌. அப்புறம்‌ நாலாவது ஆசிரமத்தில்‌ இந்த வேத 
கர்மாக்களைக்கூட விட்டுவிட்டு, லெளகிக சம்பந்தங்களை 
அடியோடு கத்தரித்துவிட்டு, சந்நியாசியாகிப்‌. பரமாத்மா 
விடமே' மனஸைச்‌ செலுத்த வேண்டும்‌ என்று விதிப்பது 
ஆசிரம -தர்மம்‌. இந்த நாலு ஆசிரமங்களுக்கு பிரம்மசர்ய்ம்‌. 
கார்ஹஸ்த்யம்‌ (க்ருஹஸ்த தர்மம்‌). வானப்ரஸ்தம்‌, ஸந்நியாசம்‌ 
என்று பெயர்‌. இது தனிமனிதனுக்கான தர்மம்‌. 


` சமூகம்‌ Society முழுவதற்குமான ஏற்பாடுதான்‌ ட்ட... தர்மம்‌ 

என்பது. இப்போது ரொம்பவும்‌ கண்டனத்துக்கு. (criticism) 
ஆளாகியிருப்பது இந்த வர்ண தர்மம்தான்‌. வர்ண தர்மத்தை . 
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ஜாதிப்‌ பிரிவினை என்று பொதுவில்‌ சொல்கிறார்கள்‌. ஆனால்‌ 
உண்மையில்‌ வர்ணம்‌ வேறு ஜாதி வேறு வர்ணங்கள்‌ நாலு 
தான்‌; ஜாதிகளோ ஏகப்பட்டவை. பிராம்மணர்‌ என்ற ஓரே 


வர்ணத்தில்‌ அய்யர்‌, அய்யங்கார்‌, ராவ்‌ என்று பல ஜாதிகள்‌ . 


இருக்கின்றன. நாலாவது வர்ணம்‌ ஒன்றிலேயே முதலியார்‌, 
பிள்ளை, ரெட்டியார்‌, நாயக்கர்‌ என்று பல ஜாதிகள்‌ வருகின்‌ 
றன. வேதத்திலும்‌ (யஜுர்‌ வேதம்‌ - மூன்றாவது அஷ்டகம்‌ - 
நாலாவது ப்ரச்னம்‌) தர்ம சாஸ்திரத்திலும்‌ பல ஜாதிகள்‌ பேசப்‌ 
படுகின்றன. அந்தப்‌ பெயருள்ள ஜாதிகள்‌: இப்போது இல்லை. 
அதெப்படியானாலும்‌ ஜாதிகள்‌ பல; வர்ணங்கள்‌ - நாலே 
நாலுதான்‌. 'நம்‌ மதத்துக்கே பெரிய களங்கம்‌; மனுஷ்யர்களி 
டையே உசத்தி - தாழ்த்தி என்று பேதம்‌ கற்பிக்கிற பொல்லாத 
ஏற்பாடு” என்று இப்போது நினைக்கப்படுகிற வர்ண தர்மம்‌ 
என்ன என்று நன்றாகப்‌ பக்ஷ்பாத மில்லாமல்‌ ஆராய்ந்து பார்த்‌ 
தால்‌, சமுதாய வாழ்வின்‌ ஒழுங்குக்காகவே ஏற்பட்ட ஒப்பற்ற 
சாதனம்‌ அது என்று .தெளிவாகும்‌. 


சமுதாய வாழ்வுக்குப்‌ பல காரியங்கள்‌ நடந்தாக வேண்டி. 
யிருக்கிறது. புத்தியினால்‌ செய்கிற காரியங்கள்‌, சாரீரத்தால்‌ 
செய்கிற காரியங்கள்‌ - இவற்றில்‌ “ பலபல தினுசுகள்‌ - 
இத்தனையும்‌ ஜன சமூகம்‌ சுபிட்சமாக இருப்பதற்கு அவயெ 
மாக இருக்கின்றன. இதில்‌ ஒரு தொழில்‌' உயர்வு, ஒரு தொழில்‌ 
தாழ்வு 'என்று நினைத்தால்‌ அது சுத்தத்‌ தப்பு. 


நம்‌ குடும்பம்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ அரிசி வேண்டும்‌, உப்பு 
வேண்டும்‌, துணி வேண்டும்‌, புஸ்தம்‌ வேண்டும்‌, இன்னும்‌ 
எத்தனையோ வேண்டும்‌. அதற்காக நாம்‌ ஓவ்வொருவரும்‌ 
தானியங்கள்‌ பயிரிட்டுக்‌ கொண்டும்‌, உப்பு காய்ச்சிக்‌ 
கொண்டும்‌, துணி நெய்து கொண்டும்‌, புஸ்தம்‌ அச்சுப்‌ 
போட்டுக்கொண்டும்‌ இருக்க முடியுமா? உழுகிறவன்‌ தனக்காக 
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மட்டுமில்லாமல்‌ எல்லாருக்காகவும்‌ விளைவிக்கிறான்‌. துணி 
நெய்கிறவன்‌. 'எல்லாருக்காகவும்‌ நெய்கிறான்‌. இப்படியே 
சமுதாயம்‌ முழுவதற்குமாகச்‌ சிலர்‌ வியாபாரம்‌ செய்கிறார்கள்‌; 
சிலர்‌ யுத்தம்‌ செய்கிறார்கள்‌. இப்படியே லோகம்‌ முழுவதற்கும்‌ 
ஆத்ம க்ஷேமம்‌ ஏற்படச்‌ சிலர்‌ தியானமும்‌ பூஜையும்‌ யாகமும்‌ 
செய்து கொண்டு லோகோபகாரமான சாஸ்திரங்களை 
ரக்ஷித்து வர வேண்டும்‌. இப்படிப்‌ பரஸ்பரப்‌ பிரயோஜனத்‌ 
துடன்‌ ஜனங்கள்‌ பல தொழில்களைப்‌ பங்கீடு செய்து 
கொண்டு செளஜன்யமாக வாழவே நம்‌ தர்ம சாஸ்திரங்கள்‌ 
அழகாக வழி வகுத்திருக்கின்றன. 


்‌ எப்படிப்‌ பங்கீடு செய்வது?” அவரவர்‌ தகுதியை வைத்து 
என்றால்‌, எல்லோருமே தங்கள்‌ தகுதியை அதிகமாகத்தான்‌ 
நினைத்துக்‌ கொண்டிருப்பார்கள்‌. 'அவரவர்‌ மனோபாவத்தை 
வைத்து' என்றால்‌ எல்லாரும்‌ அந்தஸ்தான வேலைகளுக்குத்‌ 
தான்‌ ஆசைப்படுவார்கள்‌. அப்படியானால்‌ மற்ற காரியங்கள்‌ 
என்ன ஆவது? எல்லாக்‌ காரியங்களிலும்‌ ஜனங்களைச்‌ சமூக 
வாழ்வுக்கு இசைவாக நிரவி வைப்பது எப்படி? இப்போது 
நிரவி விட்டால்‌ மட்டும்‌ போதாது. தலைமுறைக்குத்‌ தலை 
முறை எப்படி நிரவுவது? தகுதி, மனோபாவம்‌. இவற்றை 
வெளியிலிருந்து பரீக்ஷித்து முடிவு பண்ணுவது எப்படி 
முழுக்கச்‌ சரியாக இருக்க முடியும்‌? எல்லோரும்‌ எல்லாவற்றுக்‌ 
கும்‌ போட்டி போடலாம்‌ என்றால்‌ இதெப்படிச்‌ சாத்தியமா 
யிருக்கும்‌? யார்‌ நிரவுவது? எப்படி நிரவுவது? இதனால்தான்‌ 
தொழில்களைப்‌ பாரம்பரியமாக நிரவி வைத்து வர்ண தர்மம்‌ 
என்று ஏற்படுத்தினார்கள்‌. 


எந்தத்‌ தொழிலானாலும்‌ சரி, பாரம்பரியமாக வாய்த்த 
அதைப்‌ பரமேசுவரன்‌ விதித்த ஆக்ஞையாக, 'லோக 
க்ஷமார்த்தம்‌ செய்கிறேன்‌' என்று உணர்ந்து செய்தால்‌, 
அதுவே ஒருத்தனுக்கு ஆத்ம க்ஷமார்த்தமாகவும்‌ ஆகிறது. 
ஓவ்வொரு: காரியத்தில்‌ உள்ள ஜீவனும்‌ கடைத்தேறுவதற்கு 
அனுகூலமாக வெவ்வேறு அனுஷ்டானங்கள்‌ வைக்கப்பட்டிருக்‌ 
இன்றன. உடல்‌ வருந்த உழைக்கிறவனை உபவாஸம்‌ இரு 
என்றால்‌ அவனால்‌ முடியுமா? புத்தியினால்‌ காரியங்களைச்‌ 
செய்கிறவர்களுக்குச்‌ சரீர போஷணம்‌ அவசியமில்லை. 
அவர்கள்‌ சரீராபிமானம்‌ நீங்கவே அதிக அனுஷ்டானங்கள்‌, 
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ஸ்நானங்கள்‌, விரதங்கள்‌, உபவாஸங்கள்‌ வைத்திருக்கிறது. காரி 
யங்களைப்‌ பொறுத்தே அனுஷ்டானங்கள்‌ இருக்கின்றன என்று 
புரிந்து கொண்டால்‌ சண்டைக்கு இடமே இல்லை. 


நமக்கு அர்த்தம்‌ தெரியவில்லை என்பதால்‌ இந்த ஆசாரங்‌ 
களை விட்டுவிடாமல்‌, பின்பற்றப்‌ பிரயத்தனம்‌ பண்ணி வந்‌ 
தால்‌, பிற்காலத்தில்‌ நமக்கு அர்த்தம்‌ தெரிகிறபோது உதவும்‌. 
அவரவரும்‌ தங்களுடைய தர்மத்தை ரக்ஷித்துக்‌ கொள்வதோடு, 
மற்றவர்களும்‌ அவர்களது தர்மத்தை ரக்ஷித்துக்‌ கொள்ள உதவி 
செய்வது சிலாக்கியமாகும்‌. 'உனக்கேன்‌ அந்தத்‌ தர்மம்‌? நீயும்‌ 
என்னோடு வா. அல்லது நானும்‌ உன்‌ .தர்மத்தை எடுத்துக்‌ 
கொள்வேன்‌' என்று போட்டி போடாமல்‌, மற்றவன்‌ தன்‌ 
தர்மத்தைவிட நினைத்தாலும்‌, “அப்பா நீ அதிலேயே இரு; 
அதுதான்‌ உனக்கும்‌ க்ஷேமம்‌, எனக்கும்‌ க்ஷேமம்‌' என்று 
சொல்ல வேண்டும்‌. 


காரியங்கள்‌ செய்வதில்‌ ஒருத்தன்‌ உயர்ந்தவன்‌, ஒருத்தன்‌ ' 


தாழ்ந்தவன்‌ என்பது இல்லை. சமூகம்‌ ஒழுங்காக நடக்க 
வேண்டும்‌ என்பதால்‌, பலவாகப்‌ பிரிந்து பல காரியங்களைச்‌ 
செய்யச்‌ சாஸ்திரம்‌ வழி சொல்கிறது. அவரவரும்‌ மனசுபோன 
படி காரியம்‌ செய்ய ஆரம்பித்தால்‌ பொதுக்காரியம்‌ ஒழுங்காக 
நடக்காது. ஏனென்றால்‌, இன்றைக்கு ஒவ்வொருத்தனுக்கும்‌ 
பிறன்‌ பணம்‌ எல்லாம்‌ தன்‌ பர்ஸுக்குள்‌ வரவேண்டும்‌ என்ற 
ஒரே ஆசைதான்‌ இருக்கிறது. நிறையப்‌ பணம்‌ கிடைக்றை 
வழிகளில்தான்‌ எல்லாரும்‌ இறங்குவார்கள்‌. : இதில்‌ லோக 
க்ஷேமத்துக்கு அனுகூலமான தொழில்‌ பாகுபாடு இருக்காது. 
எனவே, அவரவரும்‌. பரம்பரைக்‌ . சிரமமாக வந்த காரியங்‌ 
களையும்‌ அனுஷ்டானங்களையுமே பின்பற்றி வந்தால்‌, ஜன 
சமூகத்தில்‌ போட்டி. பொறாமை இல்லாமல்‌ பொதுக்காரியம்‌ 
நடப்பதோடு, அவரவருக்கும்‌ ஆத்ம பரிசுத்தியும்‌ உண்டர்கும்‌. 
சீர்திருத்தம்‌ (reform) என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு £ர்குலைக்‌ 
காமல்‌ (deform) இருக்க. வேண்டுமானால்‌ இதையெல்லாம்‌ 
யோசித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. த்‌ 

யார்‌ எந்தத்‌ தொழில்‌ செய்தாலும்‌ எல்லாருக்கும்‌ சாப்பாடு, 
துணி, வீடு ஆகிய அத்தியாவசியமான வசதிகளைச்‌ செய்து 
தரச்‌ சர்க்கார்‌ கடமைப்பட்டிருக்கிறது. இதற்கு மேல்‌ தேவை 
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களை அதிகரித்துக்‌ கொண்டு போனால்தான்‌ போட்டி, 
பொறாமை எல்லாம்‌ உண்டாகிறது. இப்போது எல்லா நிறை 
வும்‌ பணநிறைவு என்ற ஒன்றாக இருப்பதால்தான்‌ இத்தனைக்‌ 
குழப்பங்கள்‌? இதுமாறி, தன்‌ காரியத்தை ஒழுங்காகச்‌ செய்‌ 
தால்‌ ஏற்படுகிற நிறைவே அவரவருக்கும்‌ ஸ்வாமி என்ற 
மனோபாவம்‌ வர வேண்டும்‌. அப்போது எங்கும்‌ சாந்தமாக 
இருக்கும்‌. 

பலவிதத்‌ தின்பண்டங்கள்‌ உள்ளன; பல ராகங்கள்‌ உள்ளன. 
அதுபோல சமூகத்தில்‌ பல காரியங்கள்‌ நடக்க வேண்டும்‌. ரசத்‌ 
தில்‌ உப்பு போட்டிருக்கிறதே என்று பானகத்தில்‌ உப்புப்‌ 
போட்டால்‌ அது ரஸாபாஸம்‌. ஒரு ராகத்தில்‌ இன்னொரு 
ராகத்தின்‌ ஸ்வரத்தை சேர்த்தால்‌ ரஸாபாஸம்‌. இப்போது 
ஜனங்களுக்கு ரஸனைகளைப்‌ பற்றிய ருசியே போய்விட்டது. 
உருக்கமான புராணக்கதை நடுவே பாகவதர்கள்‌ கேலிப்‌ 
பேச்சுக்கு வருகிறார்கள்‌. இதை ஜனங்களும்‌ ரஸிக்கிறார்கள்‌. 
எத்தனையோ நல்ல: போஜன வகைகள்‌ இருக்கும்போது, 
ருசியும்‌ இல்லாமல்‌, ஆரேக்கியத்துக்கும்‌ உதவாமல்‌ இருக்கிற 
புகையிலையைப்‌ புகைக்கிறார்கள்‌. இவை சின்ன ரஸாபாஸங்‌ 
கள்‌. பெரிய ரஸாபாஸம்‌, பொது தர்மத்துக்கு அனுகூலமான 
பல விசேஷ தர்மங்களை வகுத்துத்‌ தரும்‌ வர்ணங்களைப்‌ 
போட்டுக்‌ குழப்புவதே! 


'பூழைய காலத்தில்‌ செத்தை, எரிமுட்டை எல்லாவற்றை 
யும்‌ கொளுத்திப்‌ போட்டே அடுப்பு மூட்டுவார்கள்‌. மழை 
நாளில்‌ அடுப்புப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள ரொம்பச்‌ சிரமமா 
யிருக்கும்‌. நாலு நெருப்புப்‌ - பொறி களம்பினால்கூடப்‌ 
போதும்‌, உடனே விசிறு AAY என்று விசிறி அதைப்‌ பற்ற 
வைத்து விடுவார்கள்‌. அதுமாதிரி, இன்னமும்‌ முழுக்க 
அணைந்துபோகாமல்‌, ஒரு சில பெரியவர்களிடமாவது 
இருக்கிற நாலு பொறி ஸனாதன தர்மத்தை ஊதி ஊதி 
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எல்லாரிடமும்‌ பரவச்‌ செய்யலாம்‌ என்பது என்னுடைய 
பேராசை. அதனால்தான்‌ இதை எல்லாம்‌ சொல்கிறேன்‌ 


நம்முடைய ஸனாதன மதத்தில்‌ மற்ற மதங்கள்‌ எதிலுமே 
இல்லாத வாணம்‌. தர்மம்‌ இருப்பதால்‌, இது அவசியமில்லை 
ன்‌ een போட்டுவிட்டு நம்‌ மதத்தையும்‌ மற்றவை 
மா ஆக்கிவிட வேண்டும்‌ என்‌ சீர்‌ 554 ர்கள்‌ 
சொல்கிறார்கள்‌. நல ச து 


சரி, மதம்‌ என்பது என்ன? த்மாவுக்கு வந்திருக்கிற 
வியாதி திருவதற்கு வைத்தியம்‌ த எதன்‌ த P- 
நோயாளிக்கு இன்ன வியாதி வந்திருக்கிறது; அது இன்ன 
ம்‌ என்பது வைத்தியனுக்குத்‌ 
ஒரு பொருளையும்‌ தேடிக்‌ 
துடன்‌ வாழ்ந்து லோக க்ஷேமத்‌ 
தாம சாஸ்திரக்காரர்கள்‌. இப்படித்‌ 


“அந்த டாக்டர்‌ அப்படி 

இப்படிச்‌ செய்கிறீர்களே!” என்றா 

ருப்பாரா? வைத்திய சாஸ்‌ பகடு 
ப : pg 

ப ஒன்றில்‌ கடும்‌ பத்தியம்‌ இருக்கல 

ஒன்றில்‌ மருந்து கசக்கும்‌; இன்‌ 

யெல்லாம்‌ ஒன்றாக்க வேண்டும்‌ 


பல தினுசுகள்‌ உண்டு. 
ஒன்று இலகுவாக இருக்கும்‌. 
னான்றில்‌ இத்திக்கும்‌. இதை 
என்று சொல்லாமல்‌, அவரவ 
ஸ்‌ றயை _ மேற்கொள்கிறார்களோ 
சொஸ்தம்‌ அடையலாம்‌. பற்றினால்‌, எந்த முறையிலும்‌ 


ன்‌ ! சுவாசம்‌. y 
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எல்லாருக்கும்‌. நம்‌ 


மதத்தில்‌ விதிக்கப்பட்ட 'ஸாமான்ய தர்மங்கள்‌'. அது. தவிர 
*வர்ணம்‌' என்ற பெயரில்‌ சமூகத்தைப்‌ பரம்பரை ரீதியில்‌ 
வெவ்வேறு தொழில்களுக்காகப்‌ பல பிரிவாகப்‌ பிரித்துச்‌ சில 
விசேஷ தர்மங்கள்‌ அவரவருக்கும்‌ விதிக்கப்பட்டி ருக்கின்றன. 


இந்த விசேஷ .தர்மங்களையும்‌ சாமானியமாக்கியிருந்தால்‌ 
அவற்றை எவருமே அனுஷ்டிக்காத நிலைதான்‌ உண்டாகியிருக்‌ 
கும்‌. இதற்கு ஒரு திருஷ்டாந்தம்‌ சொல்கிறேன்‌; புத்த மதத்தில்‌ 
மாமிசம்‌ உண்ணக்‌ கூடாது என்பதைப்‌ பொது தர்மமாக வைத்‌ 
தார்கள்‌. ஆனால்‌ இன்று பெளத்த தேசங்களில்‌ என்ன பார்க்கி 
றோம்‌? எல்லோருமே மாமிசம்‌ உண்பவர்களாக இருக்கிறார்‌ 
கள்‌. நம்‌ ரிஷிகளுக்கும்‌, தர்ம சாஸ்திரக்காரர்களுக்கும்‌ மனுஷ்ய 
சுபாவம்‌ நன்றாகத்‌ தெரியும்‌. அதனால்‌ புலால்‌ உண்ணா 
மையைச்‌ சிலருக்கு மட்டுமே விசேஷ தர்மமாக வைத்தார்கள்‌. 
இதைப்‌ பார்த்து மற்றவர்களும்‌ விரதங்கள்‌, நோன்பு நாட்கள்‌, 
மூதாதையர்‌ திதி ஆகிய தினங்களில்‌ மாமிச உணவை நீக்கி 
விடுகிறார்கள்‌. = 


எல்லர்‌ தர்மங்களையும்‌ பொதுவாக வைத்த : ஒவ்வொரு 
தேசத்தின்‌ பழைய: மதமும்‌ அடியோடு விழுந்து விட்டிருக்கின்‌ 
றன. மேற்கே கிரீஸில்‌ இருந்த ஹெல்லெனிக்‌ மதம்‌, மத்திய 
ஆசியாவில்‌ இருந்த ஹீப்ரூ மதங்கள்‌ எல்லாம்‌ போன இடம்‌ 
தெரியவில்லை. கிழக்கே கன்‌ஃபூஷியஸ்‌ மதம்‌, ஷீன்டோ மதம்‌ 
எல்லாம்‌ ஏதோ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்தான்‌ இருக்கின்றன. 
இவற்றினிடத்தில்‌ வந்துள்ள கிறிஸ்துவம்‌, இஸ்லாம்‌, பெளத்தம்‌ 
முதலியவற்றிலும்‌ பொதுவாக ஒரே தர்மம்தான்‌ உள்ளதே 
தவிர, அதோடுகூட தனித்தனி வர்ணங்களுக்கான விசேஷ 
தர்மம்‌ என்கிற பாகுபாடு இல்லைதான்‌. ஆனால்‌ இந்த மதங்‌ 
களில்கூட இப்போது அந்தந்தத்‌ தேசத்து மக்களுக்கு நிறைவு 
போய்க்‌. கொண்டுதான்‌ இருக்கிறது. மத ந்ம்பிக்கையற்றவர்கள்‌ 
இந்த எல்லாத்‌ தேசங்களிலும்‌ அதிகமாகிக்‌ கொண்டிருக்கிறார்‌ 
கள்‌. ஒன்று, இவர்கள்‌ நாஸ்திகராகிறார்கள்‌; இல்லாவிட்டால்‌, 
தங்கள்‌ மதத்தில்‌ திருப்தி கொள்ளாத பலா நம்முடைய 
யோகம்‌, பக்திமார்க்கம்‌, ஞான விசாரம்‌ ஆகியவற்றுக்கு வந்து 
கொண்டிருக்கிறார்கள்‌. இந்தத்‌ தேசங்களில்‌ தற்போதுள்ள 
சரித்திரகால மதங்களை உள்ளபடி. பின்பற்றப்‌ போகிறவர்கள்‌. 
இன்னும்‌ எத்தனை காலம்‌ இருப்பார்கள்‌ என்று சொல்ல 
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முடியாமலிருக்கிறது. “நான்‌ ஹிந்துமதப்‌ பிரதிநிதி; மற்ற 
மதங்களைக்‌ குறைவுப்படுத்திப்‌ பேச வேண்டும்‌' என்று 
நினைத்து இப்படிச்‌ சொல்லவில்லை. தற்போதுள்ள வெவ்‌ 
வேறு மதஸ்தர்களும்‌ தங்கள்‌ மத்த்திலேயே இருந்து கொண்டு 
ஆத்மாபிவிருத்தி அடைய : வேண்டும்‌ என்றுதான்‌ எனக்கு 
ஆஸ்தை. “எங்கள்‌ மதத்துக்கு வாருங்கள்‌' என்று எவரையும்‌ 
நான்‌ கூப்பிடவில்லை. அப்படிக்‌ கூப்பிடுவது நம்‌ மதத்தின்‌ 
அடிப்படைக்‌ கொள்கை ((860க்கே விரோதம்‌ என்பது என்‌ 
அபிப்ராயம்‌. லோகத்தில்‌ எதுவும்‌ காரணமில்லாமல்‌ 
(accidental) நடந்து விடவில்லை. 


பலவிதமான ஜீவர்களின்‌ பலவிதமான பக்குவ : நிலைமை 
யைப்‌ பொறுத்துத்தான்‌ பகவான்‌ அவர்களை வேறுவேறு 
மதங்களில்‌ பிறக்கும்படிச்‌ செய்கிறான்‌; அந்த்ந்த மதத்தைப்‌ 
பற்றி ஒழுகியே அவரவரும்‌ ஆத்மக்ஷேமம்‌ அடைய முடியும்‌ 
என்பதே என்‌ நம்பிக்கை. மற்ற மதங்களில்‌ இல்லாத விசேஷங்‌ 
கள்‌ ஹிந்து மதத்தில்‌ இருப்பதாக நான்‌ சொல்கிறேனே 
என்றால்‌, அது அவற்றை நிந்திப்பதற்காக அல்ல; அவர்களை 
இங்கே கூப்பிடுவதற்காகவும்‌ அல்ல. மற்ற மதஸ்தர்கள்‌ இந்த 
விசேஷ அம்சங்களைச்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்ளாமல்‌ நிந்திப்‌ 
பதையும்‌, அவர்களுடைய வார்த்தையையே நம்மவர்களில்‌ 
சிலரும்‌ எடுத்துக்கொள்வதையும்‌ பார்க்கும்போது, இந்த 
அம்சங்களில்‌ உள்ள நல்லதைச்‌ சொல்லித்‌ தெளிவுப்படுத்த 
வேண்டும்‌ என்று நினைத்தே இதை எல்லாம்‌ சொல்கிறேன்‌. 
இந்தக்‌ கொள்கையை - கர்மக்‌ கொள்கை, அவதாரக்‌ 
கொள்கை மாதிரி இருக்கப்பட்டவைகளை - மற்றவர்கள்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொள்வதாலும்‌ அவர்களுடைய சொந்த மதத்தின்‌ 
அடிப்படையான அம்சங்களுக்கும்‌ பாதகம்‌ உண்டாகாது. எந்த 
மதமானாலும்‌ அடிப்படை அம்சம்‌, உயிர்நிலையான அம்சம்‌ 
என்ன? பகவான்‌ என்ற ஒருத்தனை நம்பி பக்தி செலுத்துவது 
தான்‌. அதற்கு இந்தக்‌ கொள்கைகள்‌ பாதகம்‌ உண்டாக்காது. 
பக்திதான்‌ அம்மதங்களின்‌ முக்கியமான அம்சம்‌. ' 


இதை எல்லாம்‌ எதற்குச்‌ சொல்கிறேன்‌ என்றால்‌, தற்‌ 
போதுள்ள மதங்களெல்லாம்‌ அந்தந்தத்‌ தேசங்களில்‌ தத்தளிக்‌ 
கின்றன என்பது என்‌ அபிப்பிராயமும்‌ இல்லை. இதில்‌ எனக்கு 
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சந்தோஷமும்‌ இல்லை என்பதற்குத்தான்‌, டோயீன்பீ, பால்‌ 
பரன்டன்‌, கோஸ்ட்லர்‌ மாதிரி பிரபலமானவர்களுடைய 
அபிப்பிராயத்தையே சொன்னேன்‌. லோகம்‌ பூராவிலும்‌ மத: 
நம்பிக்கையின்மை (disbelief) நாஸ்திகம்‌ (atheism) எல்லாம்‌. 
நாளுக்கு நாள்‌ அதிகமாகி, இப்போது எல்லா மதங்களும்‌ 
தத்தளிக்கும்படியான நிலைமை வந்திருக்கிறது என்று அவர்கள்‌ 
சொல்வதையே திருப்பிச்‌ சொன்னேன்‌. 


நம்‌ தேத்தில்கூட இந்தப்‌ போக்கு அதிமாகிக்‌ கொண்டுதான்‌ 
வருகிறது. ஆனாலும்‌, “மற்ற தேசங்களோடு பார்த்தால்‌ 
உங்கள்‌ 'தேசம்‌ எத்தனையோ தேவலை. இங்கே மத உணர்ச்சி 
இன்னும்‌ அத்தனை மோசமான நிலைக்குப்‌ போய்விட 
வில்லை” என்றே சகல தேசங்களையும்‌ ஆராய்ந்து பார்க்கிற 
வெளிதேசத்தார்‌ ஒருமுகமாகச்‌ சொல்கிறார்கள்‌. அவர்களில்‌ 
சாதகர்கள்‌ கூட்டங்‌ கூட்டமாக இன்னமும்‌ நம்‌ தேசத்துக்குத்‌ 
தான்‌ வந்து கொண்டிருக்கிறார்கள்‌! 


யோசித்துப்‌ பார்த்தால்‌, நம்‌ தேசத்திலும்கூடப்‌ பழைய 
வர்ண தர்மங்களில்‌ பிடிப்புக்‌ குறைந்துபோய்‌, எல்லாம்‌ 
ஒன்றாகிவிட வேண்டும்‌ என்ற அபிப்பிராயம்‌ வந்த பிற்பாடு 
தான்‌, மத உணர்ச்சி குன்றி, நாஸ்திகம்‌ அதிகமாகியிருக்கிறது 
என்று: தெரிகிறது; சந்தேகத்துக்கு இடமில்லாமல்‌ தெரிகிறது. 


இது வேடிக்கையான விஷயமாக இருக்கிறது; அதாவது 
ஒரு மதம்‌ ஜனங்களைப்‌ பலவிதமாகப்‌ பிரித்து வைக்கிறது 
என்றால்‌, அதில்தான்‌ பரஸ்பரக்‌ கட்டுக்கோப்பும்‌ ஐக்கியமும்‌ 
இல்லாமலேயிருக்கும்‌ என்று நினைக்கிறோம்‌. இப்படிப்பட்ட . 
மதம்தான்‌ உள்‌ சண்டையால்‌ தனக்குள்ளேயே உளுத்துப்போய்‌ 
விழுந்துவிடும்‌ என்று தோன்றுகிறது. அதோடுகூட நம்‌ தேச 
சரித்திரத்தில்‌ பார்க்கிற மாதிரி, அலெக்ஸாண்டர்‌ காலத்தி 
லிருந்து பல அன்னிய மதஸ்தர்கள்‌ வேறு அலை அலையாகப்‌ 
படை எடுத்து வந்தார்கள்‌ என்றால்‌, இப்படிப்பட்ட மதம்‌ 
இருந்த இடம்‌ தெரியாமல்‌ புதைந்துதான்‌ போயிரூக்க 
வேண்டும்‌. ஆனால்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ நாம்‌ பார்ப்பது என்ன 
வென்றால்‌ இதற்கு நேர்‌ மாறாக இருக்கிறது; எல்லாருக்கும்‌ 
அனுஷ்டானம்‌ ஒன்று என்று சமமாக வைத்துக்‌ கொண்டிருந்த 
பெரிய பெரிய மதங்களை எல்லாம்‌. காலப்‌ பிரவாகம்‌ 
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எங்கேயோ அடித்துக்‌ கொண்டு போயிருக்கிறது. இன்றைக்கு 
உயிரோடிக்கிற அப்படிப்பட்ட மதங்களுக்கும்‌ பெரிய ஆபத்து 
இருப்பதாக அந்தந்த மதத்து அறிவாளிகளே சொல்கிறார்கள்‌. 
ஆனால்‌ பல வகுப்பாகச்‌ சமுதாயத்தை வர்ண தர்மத்தில்‌ 
பிரித்து வைத்திருக்கிற நம்‌ மதமோ இன்றளவும்‌ “என்னை யார்‌ 
என்ன செய்துவிட முடியும்‌?' என்று மூச்சைக்‌ கெட்டியாகப்‌ 
பிடித்துக்‌ கொண்டு உயிர்‌ வாழ்கிறது. இதன்‌ குக்ஷமத்தை நாம்‌ 
உணர்ச்சி வசப்படாமல்‌, அறிவைத்‌ தெளிவாக வைத்துக்‌ 
கொண்டு ஆலோசித்துப்‌ பார்க்க வேண்டும்‌. 


ஆயிரம்‌ பதினாயிரம்‌ வருஷமாக வர்ண தர்மத்தைப்‌ பின்‌ 
பற்றியும்‌ நம்‌ மதம்‌ இத்தனை ஜீவகளையுடன்‌ இருந்து வந்ததன்‌ 
மர்மம்‌ என்ன? அப்படியாவது, நம்‌ சாஸ்திரங்களை ரக்ஷித்துக்‌ 
கொடுப்பதே ஸ்வதர்மம்‌ என்று. கொண்டிருந்த பிராமணர்கள்‌ 
பெரும்பான்மையாக (மெஜாரிடியாக) இருந்தார்களா? 
இல்லை. அவர்கள்‌ ஆயுத பலத்தையாவது வைத்துக்‌ கொண்டி 
ருந்தார்களா? அதுவும்‌ இல்லை. குறைந்தபட்சம்‌. திரவிய 
பலமாவது அவர்களுக்கு இருந்ததா? அப்படிக்கூட இல்லை. 
பிராமணன்‌ பணம்‌ : சேர்ப்பது ரொம்பப்‌ பிற்காலத்தில்‌, 
சமீபத்தில்‌ ஏற்பட்ட விபரீதம்தான்‌. சாஸ்திரப்படி பிராமணன்‌ 
ஏழையாகத்தான்‌ இருக்க வேண்டும்‌. இப்படிப்‌ பணமும்‌ 
இல்லாமல்‌, பலமும்‌ இல்லாமல்‌, எண்ணிக்கையிலும்‌ பெரும்‌ 
பான்மையாக இல்லாமல்‌ இருக்கிறவர்கள்‌ விதித்த சாஸ்திரப்‌ 
பிரிவினைகளை மற்றவர்கள்‌ ஏன்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌? மற்ற 
அத்தனை பேரும்‌ அத்தனை காலமும்‌ ஏமாந்தவர்களாகவா 
இருந்தார்கள்‌? அப்படி அவர்கள்‌ ஏமாந்து போயிருந்தால்கூட, 
அவ்வப்போது ஒரு புத்தர்‌, ஒரு ஜீனர்‌ மாதிரி ரொம்பப்‌ 
பெரியவராக - ரொம்பச்‌ செல்வாக்கோடு ஒருத்தர்‌ வந்து, 
இந்த வேதம்‌, யாகம்‌ இதெல்லாம்‌ வேண்டாம்‌. எல்லா ஜனங்‌ 
களுக்கும்‌ பொதுவான சாமானிய தர்மங்களை மட்டும்‌ 
வைத்துக்கொள்வோம்‌. ஸம்ஸ்கிருதம்‌ வேண்டாம்‌, பொது 
ஜனங்களின்‌ பிராகிருத பாஷைகளான ' பாலி முதலியவை 
களிலேயே நம்முடைய . புது. சாஸ்திரங்களை வைத்துக்‌ 
கொள்வோம்‌' என்று. புதிய வழியைக்‌ காட்டினால்கூட்‌, 
ஜனங்கள்‌ அப்போதைக்கு ஏதோ ஒரு வசீகரத்தினால்‌ அந்தப்‌: 
புது - மதங்களில்‌ சேர்ந்திருக்கிறார்களேயொழிய, : அப்புறம்‌ 
அவற்றின்‌ மவுசு கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகக்‌ குறைந்து, கடைசி 
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யில்‌ அவை ரொம்பவும்‌ தேய்ந்து போயே போய்‌ விடுகின்றன! 
பார்த்தால்‌, பழைய வைதிக மதமே 'செத்தேனோ பார்‌' என்று 
தலையைத்‌ தூக்கிக்‌ கொண்டு கிளம்புகிறது. 


“நவத்வாரம்‌ உள்ள உடம்பில்‌ உயிர்‌ தங்கியிருப்பதுதான்‌ 
ஆச்சரியம்‌! வெளியே போவது ஆச்சரியமே இல்லை' என்று 
ஒரு பெரியவர்‌ பாடினார்‌. அம்மாதிரி உள்ளே பிரிந்து 
வெளியிலிருந்தும்‌ ஓயாமல்‌ தாக்கப்பட்ட ஹிந்து மதம்‌ செத்த 
ருந்தால்‌ ஆச்சரியமே இல்லை; சாகாததுதான்‌ ஆச்சரியம்‌! 


்‌ நிஷ்பக்ஷ்‌ பாதமாக இதை ஆராய்ந்து பார்த்தால்‌ என்ன 
தெரிகிறது? மற்ற தேசங்களிலும்‌ சரி, நம்‌ தேசத்திலும்‌ சரி; 
மற்ற மதங்கள்‌ போய்விட்ட போதிலும்‌, இதுமட்டும்‌ பதினா 
யிரம்‌ வருஷமாகப்‌ போகாமலிருக்கிறதென்றால்‌, அவற்றில்‌ 
இல்லாத எதுவோ இதில்‌ இருக்கிறது என்றுதானே அர்த்தம்‌? 
அது என்ன என்று பார்த்தால்‌, வர்ண தர்மம்தான்‌ நமக்கு 
மட்டும்‌ பிரத்யேகமாக இருக்கிறது. ஆகையால்‌, வர்ண தர்மம்‌ 
சமூகச்‌ சீர்குலைவுக்கே' காரணம்‌ என்று புதுநாகரிகக்காரர்கள்‌ 
சொன்னாலும்‌, இது இருக்கிற நம்‌ சமூகம்தான்‌ சீர்குலையாமல்‌ 
இருந்து வருகிறது. நவீன யுகத்தில்‌ 'சமத்வம்‌” (equality) என்று 
சொல்லப்படுவதைவிட சிலாக்கியமாக, சமூகத்துக்கு 
ரொம்பவும்‌ க்ஷேமம்‌ விளைவிப்பதாகப்‌ பழைய வர்ண தர்மத்‌ 
தில்‌ எதுவோ இருந்திருக்க வேண்டும்‌ என்றுதானே ஏற்படு 
கிறது? அதனால்தான்‌ சமூகத்தைப்‌ பலவாகப்‌ பாகுபாடு 
செய்திருக்கிற நம்‌ மதம்‌ ஒன்று மட்டுமே, இத்தனை எதிர்ப்பு 
கள்‌ இருந்தும்‌ விழ மாட்டேன்‌ என்று இன்று வரைக்கும்‌ 
உயிரைக்‌ கையில்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டு இருந்து வருகிறது. 


Uiar 'தர்மத்தைப்‌ பார்க்கும்போது எனக்கு ஒன்று 

ஞாபகம்‌ வருகிறது. முதலில்‌ ஆகாயக்‌ கப்பலில்‌ காற்றுப்‌ 
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பையை (gas bag) ஒன்றாக அமைத்தார்கள்‌. பிறகு, அதில்‌ ஓர்‌ 
ஓட்டை விழுந்துவிட்டால்கூடக்‌ கப்பலே கெட்டு விழுந்து 
விடுகிறது என்று கண்டுகொண்டார்கள்‌. அதனால்‌ சிறிது 
சிறிதாகப்‌ பல காற்றுப்‌ பைகளை வைக்கலானார்கள்‌. தனித்‌ 
தனியாக இருந்தாலும்‌ எல்லாம்‌ ஒரே இடத்தில்‌ நெருக்கியி 
ருந்து ஒன்றையே தாங்கிக்கொண்டிருந்தன. கப்பல்‌ பமுதடை 
யாமல்‌ இருந்தது. இதுவேதான்‌ நம்‌ மதத்தில்‌ தனித்தனி தர்மம்‌ 
என்று பிரித்து வைத்திருக்கிற ஏற்பாடு. வேற்றுமையில்‌ 
ஒற்றுமை (Unity in diversity) என்பது இதுதான்‌. 

ஏகப்பட்ட சுள்ளிக்‌ கட்டைகளைச்‌ சேர்த்துப்‌ பிடித்து ஒரு 
கட்டாகக்‌ கட்டுவது என்றால்‌ அது சிரம சாத்தியமான 
காரியம்‌. அப்படியே சிரமப்பட்டு ஒரு கட்டாகக்‌ கட்டினாலும்‌ 
கூட அது சுலபத்தில்‌ நெகிழ்ந்து கொடுத்துத்‌ தளர்ந்துவிடும்‌. 
முதலில்‌ ஒரு சுள்ளியை ஆட்டி எடுக்கிற மாதிரி நெகிழ்ச்சி 
ஏற்பட்டுவிட்டாலே போதும்‌, அந்த ஒன்றை எடுத்ததால்‌ 
தளர்ச்சி ஜாஸ்தியாகி இன்னொரு சுள்ளியைச்‌ சுலபமாக உருவி 
விடலாம்‌; இப்படி இரண்டு மூன்று என்று எடுத்துவிட்டால்‌ 
அப்புறம்‌ கட்டு ஒரேயடியாக தொளதொள என்று தளர்ந்து” 
போய்‌ அத்தனை சுள்ளிகளும்‌ தனியாக விழுந்து விடும்‌. 

மாறாக முதலிலேயே அத்தனைச்‌ சுள்ளிகளையும்‌ ஒரே. 
கட்டாகக்‌ கட்டாமல்‌, கைக்கு அடக்கமாகப்‌ பத்துப்‌ பதி 
னைந்து என்று சேர்த்துச்‌ சின்னச்‌ சின்னக்‌ கட்டுகளாகப்‌ போடு 
வதாக வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌; இது ஒவ்வொன்றும்‌ 
கையடக்கமாக இருப்பதால்‌ தளராதபடி. நல்ல பிகுவாகக்‌ கட்டி 
விட முடியும்‌. அப்புறம்‌ இந்தச்‌ சின்னச்‌ சின்னச்‌ கட்டுகளை 
எல்லாம்‌ சுலபத்தில்‌ ஒன்றாக அடுக்கி எல்லாவற்றையும்‌ 
சேர்த்து ஒரு பெரிய கட்டாகப்‌ போடலாம்‌. ஓட்டுமொத்தமாக 
அத்தனைச்‌ சுள்ளிகளையும்‌ வைத்துப்‌ போடுகிற கட்டைவிட,, 
இப்போது நாம்‌ போடுகிற பெரிய கட்டு இன்னும்‌ விறைப்‌. 
பாக, உறுதியாக இருக்கும்‌. அதுமட்டுமில்லை. இந்தப்‌ பெரிய' 
கட்டு கொஞ்சம்‌ தளர்ந்து கொடுத்தால்கூட ஒரு தனிச்‌ சுள்ளி 
விழுகிற மாதிரிச்‌ சின்னச்‌ சுள்ளிக்‌ கட்டு விழாது. அதாவது 
பெரிய கட்டு பந்தோபஸ்தாகவே இருக்கும்‌. என்றைக்கும்‌ அது 
கட்டுவிட்டுப்‌ போகாது. 


சின்னக்‌ கட்டுகளில்‌ எதுவோ ஒன்று தளர்ந்து கொடுக்ஷ்து : 
என்று வைத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ அப்போதுகூட அதிலுள்ள 
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சுள்ளிகள்‌ மட்டும்‌ விலகுமே தவிர, மற்ற கட்டுகள்‌ எல்லாம்‌ 
அப்படி அப்படியே பத்திரமாக இருக்கும்‌. அவற்றிலுள்ள 
சுள்ளிகள்‌ கொஞ்சகூடக்‌ கலகலத்துப்போய்‌ விடாது. 
ஒரு பெரிய ஜனசமூகத்தை ஒரே அமைப்பிலே போட்டு 
கட்டுகிறேன்‌ என்றால்‌ அது முடியாத காரியம்‌. ஆண்டளிக்க 
முடியாத சமுதாயத்தை யார்‌, எப்படிக்‌ கட்டுப்பாட்டில்‌ 
வைத்து நிர்வகிப்பது? "இதற்காகத்தான்‌ ஒவ்வொரு தொழி 
லைச்‌ செய்யப்‌ பரம்பரையாக ஒரு ஜாதி என்று பிரித்து 
தனித்தனிக்‌ கட்டுகளாக வைத்தார்கள்‌. இதிலிருக்கிற கட்டுக்‌ 
கோப்பை யாரும்‌ புரிந்து கொள்ளலாம்‌. ஒவ்வொரு வர்ணத்‌ 
தினரும்‌ சிறு கட்டுகளாக - ஜாதிகளாக - பிரிந்தார்கள்‌. அவர 
வருக்கும்‌ “ஜாதி நாட்டாண்மை'' என்று ஒன்று இருந்தது. 
அந்தந்த நாட்டாண்மைக்காரர்கள்‌ தங்கள்‌ தங்கள்‌ சமூகத்தினர்‌ 
ஒழுங்கு தப்பினால்‌ அவர்களைத்‌ தண்டித்தார்கள்‌. இப்போது 
சர்க்கார்கூடத்தான்‌ ஜெயில்‌ போட்டு ANETTE. ஆனால்‌ 
இது ஒன்றும்‌ குற்றவாளிகளின்‌ நெஞ்சில்‌ உறைப்பதில்லை. 
அதனால்‌ குற்றங்கள்‌ பாட்டுக்கு வளர்ந்து கொண்டேதான்‌ 
இருக்கின்றன. நாட்டாண்மையில்‌ கொடுத்த தண்டனையோ 
சுரிலென்று உறைத்ததால்‌ ஜனங்கள்‌ தப்புத்‌ தண்டாவில்‌ இறங்‌ 
காமல்‌, இந்த நூற்றாண்டின்‌ ஆரம்பம்‌ வரையில்‌ கூடிய 
மட்டும்‌ யோக்கியர்களாகவே இருந்து வந்தார்கள்‌. அதுவரை 
போலீஸுக்கும்‌, மாஜிஸ்டிரேட்‌ கோர்ட்டுக்கும்‌ வேலை 
ரொம்ப்க்‌ குறைச்சலாகவே இருந்தது. 
அதென்ன அப்படிப்பட்ட தண்டனையை நாட்டாண்மைக்‌ 
காரர்கள்‌ கொடுத்தார்கள்‌ என்றால்‌, ஜாதி ப்ரஷ்டம்‌ என்பது 
தான்‌ அது. ஒரு சக்கிலியாக இருக்கட்டும்‌, பரியாரி (நாவிதன்‌) 
uns இருக்கட்டும்‌ - எவராகத்தான்‌ இருக்கட்டும்‌ - இப்போது 
பிற்பட்ட (Backward), தாழ்த்தப்பட்ட (depressed) என்றெல்‌ 
லாம்‌ சொல்கிற எந்த ஜாதியாராக இருந்தாலும்கூடத்தான்‌ அவர 
வர்க்கும்‌ தன்‌ ஜாதியை விட்டுத்‌ தள்ளிவிடுவார்கள்‌ என்றால்‌, 
அதுவே சுரீலென்று மனஸில்‌ தைத்தது. அது தாங்க முடியாத 
பெரிய தண்டனை. மகத்தான அவமானம்‌ என்று தோன்றியது... 
இதிலிருந்து என்ன தெரிதிறது? எந்த ஜாதியாரும்‌ எந்த 
ஜாதியாரையும்‌ மட்டம்‌ தட்டி வைக்கவில்லை. அந்தந்த 
ஜாதியாரும்‌ தங்கள்‌ விவகாரங்களைப்‌ - பொறுத்தமட்டில்‌ 
தாங்களே ராஜா என்றெ பூரணத்‌. திருப்தியோடு . இருந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌ என்றுதானே தெரிகிறது? உசத்தி - தாழ்த்தி அபிப்‌ 
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பிராயங்கள்‌ இருந்திருந்தால்‌, தானாகவே 'பலவிதமான தாழ்வு 
மனப்பான்மைகள்‌ (inferiority complex) உண்டாகித்தான்‌ இருக்‌. 
கும்‌. பிராமணனையும்‌,' க்ஷத்திரியனையும்‌ தவிர ஜாதியார்‌ 
எவருக்கும்‌ தங்கள்‌ ஜாதியிடம்‌ மதிப்பு, கெளரவ புத்தி, விசேஷ 
மான பிடிப்பு இருந்திருக்க முடியாது. இதெல்லாம்‌ :இல்லா 
விட்டால்‌ 'ஜாதி ப்ரஷ்ட'த்தைப்‌ பொருட்படுத்தியே இருக்க 
மாட்டார்கள்‌. ஆனால்‌, நடைமுறையில்‌ ஜாதி என்ற பெயரில்‌ 
சின்னச்‌ சின்ன சமுதாயங்களாக ஜனங்கள்‌ இருந்தபோது, 
தங்களுக்குள்‌ பரஸ்பரமான அன்பும்‌ விசுவாசமும்‌ ஏற்பட்டு, 
அதிலே ஒரு பந்துத்துவமே உண்டாயிற்று. அதனால்தான்‌ 
'ஜாதியிலிருந்து தள்ளி விடுவோம்‌' என்றால்‌ அது பெரிய 
_தண்டனையாகத்‌ தோன்றியது. $ 


அப்போது இந்த. ஜாதிச்சண்டை, : போட்டா போட்டி 
எல்லாம்‌ இல்லவே இல்லை. மெய்யாகவே அவரவருக்கும்‌ 
தங்கள்‌ ஜாதியில்‌ இருந்துகொண்டு, அதற்கான தொழிலைச்‌ 
செய்துகொண்டு, அதற்கென்று ஏற்பட்டுள்ள தனிச்‌ சடங்குகள்‌, 
விதிகள்‌, 'ஆசாரங்கள்‌, தர்மங்களைப்‌ பின்பற்றிக்‌ கொண்‌ 
. டிருப்பதில்‌ சந்துஷ்டியும்‌ பெருமிதமும்‌ : (Pride) இருந்தன. 
இப்போது கலகம்‌ செய்கிறவர்களிடம்‌ போலீஸ்‌ வந்தால்‌, 
போலீஸாரிடமே கலக்காரர்கள்‌ அடிதடியில்‌ இறங்குகிறார்கள்‌! 
ஆனால்‌ முன்னமே ஜாதி நாட்டாண்மையில்‌ எதிர்த்து இப்படி 
யாரும்‌ சண்டை போட்டதில்லை. காரணம்‌ இப்போதிருக்கிற 
போலீஸ்‌ வெளியிலிருந்து செய்கிற கட்டுப்பாடாயிருக்றெது. 
ஜாதி நாட்டாண்மையிலோ, 'நம்மவர்கள்‌' என்ற பாந்தவ்யம்‌, 
அபிமானம்‌ இருந்தது. இதனால்‌ ஆயுத பலமும்‌ படைபலமும்‌! 
இல்லாமலே அன்றைய நாட்டாண்மை இன்றையவிட வெகு 
சிறப்பாகக்‌ குற்றங்களைக்‌ குறைத்து வந்தது. எல்லாரும்‌ ஜாதி, 
அதற்கான தொழில்‌, அதற்கென்று ஏற்பட்ட ஆசாரங்கள்‌, 
என்று பிரிந்திருந்தும்‌, ஒற்றுமையாக்‌ இருந்தார்கள்‌. 
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' அடுத்த புத்தகத்திலும்‌ 
வைதிக மதம்‌ என்ற தலைப்பின்‌8ழ்‌ கட்டுரைகள்‌ இடம்‌ 
பெறுகின்றன. 3 


£ ” 48 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy .. 


CC-0. In Public Domain. Di 


2227 iN 


யி 
DIN) 


மம 


திருப்பதி ஸ்ரீ வேங்கடாசலபதி. ௪ 


E 


N IN N 


ன்னிதி 


SEES 


CE 


60-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


